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VERSO 1 

334.3414 
vera aeee fra ema fm 
mf wat Prem d 


maitreya uvãca 
manos tu $atarüpayarn 
tisrah kanyás ca jajñire 
akütir devahüti$ ca 
prasütir iti vi$rutàh 


maitreyah uvüca—o grande sábio Maitreya disse; manoh tu—de 
Sváyambhuva Manu; Sataripayam-==com sua esposa: Satarúpa; 1 
srah—três; kanyãh ca—filhas também; jajftire-—deu à luz; akútih— 
chamada Áküti; devahütih —chamada Devahüti; ca—também; pra- 
sütih—chamada Prasüti; itj—assim; visrutáhi-—bem conhecido. 


q TRADUÇÃO 
Sri Maitreya disse: Sviyambhuva Manu gerou trés filhas com sua 
esposa Satarüpà, e seus nomes eram Aküti, Devahüti e Prasúti. 


SIGNIFICADO 

Antes demais nada, permitam-nos oferecer nossas respeitosas 
reveréncias a nosso mestre espiritual, Orh Visnupãda Sri Srimad 
Bhaktisiddhánta Sarasvati Gosvámi Prabhupáda, por cuja ordem 
estou ocupado nesta tarefa hercúlea de escrever o comentário sobre o 
Srimad-Bhagavatam sob a forma'dos Significados Bhaktivedanta. 
Por sua graça, já terminamos três cantos, e estamos agora empenha- 
dos em começar o Quarto Canto. Por sua divina graça, ofereçamos 
nossas respeitosas reverências ao Senhor Caitanya, que começou este 
movimento para a consciéncia de Krsna, de Bhagavata-dharma, há 
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quinhentos anos, e, através de Sua graça, ofereçamos nossas reverén- 
cias aos seis Gosvâmis, e então ofereçamos nossas reverências a 
Radhã e Krsna, o casal espiritual que desfruta eternamente em 
Vrndavarnia com Seus vaqueirinhos e donzelas em Vrajabhúmi. Ofe- 
reçamos, também, nossas respeitosas reverências a todos os devotos e 
servos eternos do Senhor Supremo. 

Neste Quarto Canto do Srimad- Bhãgavatam, há trinta-e-um capí- 
tulos, todos dos quais descrevem a criação secundária de Brahmã e 
dos Manus. O próprio Senhor Supremo executa a verdadeira criação 
agitando Sua energia material, e então, por Sua ordem, Brahmã, a 
primeira criatura viva no universo, tenta criar.os diferentes sistemas 
planetários e seus habitantes, expandindo a população por intermé- 
dio de sua progénie, como Manu e outros progenitores de entidades 
vivas, que trabalham perpetuamente sob.a ordem do Senhor Supre- 
mo. No Capítulo Primeiro deste Quarto Canto há descrições das três 
filhas de Svãyambhuva Manu e seus descendentes. Os seis capítulos 
seguintes descrevem o sacrifício realizado pelo rei Dakga e como ele 
foi arruinado. Depois as atividades de Mahãrãja Dhruva são descri- 
tas em cinco capítulos. Mais adiante, em onze capítulos, descrevem- 
se as atividades do rei Prthu, e os oito capítulos seguintes são dedica- 
dos às atividades dos reis Pracetà: 

Como. se: descreveu. no primeiro verso deste capítulo, Svàyam- 
bhuva Manu tinha trés filhas, chamadas Aküti, Devahüti e Prasüti. 
Destas três filhas, uma, chamada Devahüti, já foi descrita, junta- 
mente com seu esposo, Kardama Muni, e seu filho, Kapila Muni. 
Neste capítulo, descrevem-se especialmente os descendentes da pri- 
meira- filha; Aküti. Svàyambhuva Manu era filho de Brahma. 
Brahmã teve muitos outros filhos, mas o nome de Manu é mencio- 
nado especificamente em primeiro lugar porque ele era um grande 
devoto do Senhor. Neste verso, também, aparece a palavra ca, indi- 
cando que, além das três filhas mencionadas, Svãyambhuva Manu 
também tinha dois filhos. 


VERSO 2 


a zu: d 
Areeiro enaa: RN 


Árvore genealógica das filhas de Manu 


akatim rucaye pradad 
api bhrütrmatir nrpah 

putrika-dharmam ásritya 
Satarúpanumoditah 


akútim—Akúti; rucaye—ao grande sábio Ruci; prādāt—deu a 
máo; api—embora; bhrátr-matim—filha tendo um irmáo; nrpah—o 
rei; putrika—obter o filho resultante; dharmam-—ritos religiosos; 
asritya—refugiando-se; Sataripã--pela esposa de Svàyambhuva 
Manu; anumoditah—sendo sancionado. 


TRADUÇÃO 
Akúti tinha dois irmãos, mas, apesar de seus irmãos, o rei Svãyam- 
bhuva Manu deu sua mão a Prajápati Ruci com a condição de que o 
filho nascido dela seria devolvido a Manu como seu filho. Ele fez isto 
consultando sua esposa, Satarüpà. 


SIGNIFICADO 

As vezes alguém que não tenha filhos oferece sua filha a um 
esposo com a condição de que seu neto seja devolvido a ele para ser 
adotado como seu filho e herdar sua propriedade. Isto chama-se 
putrikã-dharma, significando que, pela execução de rituais religio- 
sos, um homem obtém um filho, embora não tenha filhos com sua 
própria esposa. Porém, aqui vemos um comportamento extraordiná- 
rio de Manu, pois, apesar de ter dois filhos, ele deu a mão de sua 
primeira filha a Prajāpati Ruci com a condição de que o filho nas- 
cido de sua filha fosse devolvido a ele como seu filho. Srila Visvanà- 
tha Cakravarti Thákura comenta a este respeito -que o rei Manu 
sabia que a Suprema Personalidade de Deus nasceria no ventre de 
Aki; portanto, apesar de ter dois filhos, ele' queria aquele filho 
nascido de Akiti porque ambicionava ver a Suprema Personalidade 
de Deus aparecendo como seu filho e neto. Manu é 0 legislador da 
humanidade, e, uma vez que ele executou pessoalmente o putrikã- 
dharma, podemos admitir que tal sistema pode ser adotado também 
por toda a humanidade. Assim, mesmo que alguém tenha filho, se 
deseja ter um filho em particular de sua filha, ele pode dar a filha em 
caridade sob esta condição. Esta é a opinião de Srila Jiva Gosvâmi. 
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VERSO 3 


ST: A, RS | 
fig ampie a a a 


prajapatih sa bhagaván 
rucis tasyâm ajijanat 

mithunarh brahma-varcasvi 
paramena samádhiná 


prajápatih—alguém que é encarregado de gerar filhos; sah—ele; 
bhagaván—o muito opulento; rucih—o grande sábio Ruci; tasyâm — 
nela; ajijanat —deu à luz; mithunam—<asal; brahma-varcasvi—espi- 
ritualmente muito poderoso; paramena—com grande forca; samá- 
dhinã--em transe, 





TRADUÇÃO 
Ruci, que era muito poderoso em suas qualificações bramínicas e 
fora nomeado um dos progenitores das entidades vivas, gerou um 
filho e uma filha com sua esposa, Aküti. 


SIGNIFICADO 

A expressão brahma-varcasvi é muito significativa. Ruci era um 
brühmana, e ele executava os deveres bramínicos mui rigidamente. 
Como se afirma no Bhagavad-gitã, as qualificações bramínicas são: 
controle dos sentidos, controle da mente, limpeza externa e interna, 
desenvolvimento de conhecimento espiritual e material, simplicidade, 
veracidade, fé na Suprema Personalidade de Deus, etc. Há muitas 
qualidades/ que indicam uma personalidade bramínica, e compreen- 
de-se que Ruci seguia todos os princípios bramínicos rigidamente. 
Portanto ele é especificamente mencionado como brahma-varcasvi. 
Quem nasce de pai brãhmana mas não age como brãhmana é cha- 
mado, na linguagem védica, de brahma-bandhu, e calcula-se que ele 
está no nível dos siidras e mulheres. Assim, no Bhãgavatam encon- 
tramos que o Mahabharata foi especificamente compilado por 
Vyásadeva para stri-siidra-brahma-bandhu. Stri significa mulheres, 
Súdra significa a classe inferior da sociedade humana civilizada, e 
brahma-bandhu refere-se a pessoas que nascem em famílias de 
brahimanas mas não seguem as regras e regulações cuidadosamente. 


Verso 4] Árvore genealógica das filhas de Manu 


Todos:os membros destas três classes são chamados de menos inteli- 
gentes; eles não têm acesso ao estudo dos Vedas, que se destinam 
especificamente a pessoas que tenham adquirido as: qualificações 
bramínicas. Esta restrição baseia-se, não em alguma distinção sec- 
tária, mas na qualificação. Não se pode compreender os textos védi- 
cos a menos que se tenha desenvolvido as qualificações bramínicas. 
É lamentável, portanto, que pessoas que não têm qualificações 
bramínicas e nunca foram treinadas por um mestre espiritual fide- 
digno não obstante comentem textos védicos como o Srimad- 
Bhàgavatam e outros Purânas, pois essas pessoas não podem transmi- 
tir a verdadeira mensagem deles. Ruci era considerado um brãhmana 
de primeira classe; portanto aqui ele é mencionado como brahma- 
varcasvi, aquele que tinha plenos poderes.em forca bramínica. 


VERSO 4 


gus: rei d 


aa 


yas tayoh purusah sáksad 
visnur yajfia-svarüpa-dhrk 

yA stri sá daksina bhüter 
arn$a-bhütanapàyini 


yah—alguém que; tayoh—deles; purusah—-menino; sáksar— dire- 
tamente; visnuh—o Senhor Supremo; yajña—Yajña; svariipa-dhrk—= 
aceitando a forma; yá—a outra; stri—menina; sá—ela; daksina= 
Daksinà; bhüteh—da deusa da fortuna; arhsa-bhütü—sendo uma 
expansáo plenária; anapáyini—que nunca se separa. 


TRADUÇÃO 

Dos dois filhos nascidos de Akiúti, o menino era diretamente uma 

encarnação da Suprema Personalidade de Deus, e Seu nome era 

Yajfia, que é outro nome do Senhor Visggu. A menina era uma encar- 

nação parcial de Lakgmi, a deusa da fortuna, a eterna consorte do 
Senhor Visou. 

SIGNIFICADO 
Laksmi, a deusa da fortuna, é a eterna consorte do Senhor Visnu. 
afirma-se aqui que tanto o Senhor quanto: Laksmi, que são con- 
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sortes eternos, apareceram simultaneamente de Akiti. Tanto o 
Senhor quanto Sua consorte estão além desta criação material, como 
é confirmado por muitas autoridades (nãrãyanah paro 'vyaktãt); por- 
tanto, a relação eterna entre eles não pode ser mudada, e Yajfia, o 
menino nascido: de -Akiti, mais tarde casou-Se coma deusa da 
fortuna. 


VERSO 5 
and eer qom: qi PARAR | 
ga A AE AR N 


âninye sva-grham putryâh 
putrarh vitata-rocisam 

svdyambhuvo mudà yukto 
rucir jagrâha dakginâm 


âninye—levou para; sva-grham—casa; putryah—nascido da filha; 
putram—o filho; vitata-rocigam— muito poderoso; svayambhuvah— 
o Manu chamado Svayambhuva; muda—estando muito satisfeito; 
yuktah—com; rucih-—o grande sábio-Ruci; jagrâha-—manteve; dak- 
sinâm-—-a filha chamada Daksinã. 


TRADUÇÃO 
Svãyambhuva: Manu mui alegremente levou para casa o belo 
menino chamado Yajfia, e Ruci, seu genro, ficou com a filha, 
Dakginá. 


SIGNIFICADO 

Svayambhuva Manu ficou muito contente de ver que sua filha 
Akati tinha dado à luz um menino e uma menina. Ele estava teme- 
roso de ter que tomar-lhe um filho, pois, por causa disso, seu genro 
Ruci poderia ficar magoado. Assim, ao ouvir que nascera uma filha 
juntamente com o menino, ele ficou muito contente. Ruci, de acordo 
com sua promessa, entregou seu filho a Svãyambhuva Manu e deci- 
diu ficar com a filha, cujo nome era Daksinà. Um dos nomes do 
Senhor Visnu é Yajfia por Ele ser o senhor dos Vedas. O nome Yajfia 
vem de yajusárh patih, que significa “Senhor de todos os sacrifícios.” 
No Yajur Veda há diferentes prescrições ritualísticas para execução 
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de yajfias, e o beneficiário de todos esses yajfias é o Senhor Supremo, 
Visnu: Portanto se afirma no Bhagavad-gitã (3.9) — yajñārthāt kar- 
manah: devemos agir, mas devemos executar nossos deveres prescri- 
tos apenas em favor de Yajfia, ou Visnu. Se não agirmos para a 
satisfação da Suprema Personalidade de Deus, ou seja, se não prati- 
carmos serviço devocional, então sofreremos reações em todas as 
nossas atividades. Não importa que a reação seja boa ou má; se não 
vincularmos nossas atividades ao desejo do Senhor Supremo, ou se 
não agirmos em consciência de Krgna, então seremos responsáveis 
pelos resultados de todas as nossas atividades. Há sempre uma 
reação para toda espécie de ações, mas se as ações forem executadas 
para Yajfia, não haverá reação. Assim, quem age para Yajfia, ou a 
Suprema Personalidade de Deus, não se enreda nas condições mate- 
riais, pois se menciona nos Vedas e também no Bhagavad-gitã que os 
Vedas e os rituais védicos destinam-se todos à compreensão da 
Suprema Personalidade de Deus, Krsna. Desde o início, devemos 
tentar agir em consciência de Krsna; isto livrar-nos-á das reações de 
atividades materiais. 
VERSO 6 


at SERA A qa añ: d 
qum AS ETTR IL N 


tam kámayanám bhagaván 
uvãha yajugârh patih 

tustãyârm tosam âpanno 
janayad dvàda$ütmajàn 


tüm-—a ela; kàmayünam-—desejando; bhagavün—o Senhor; uvaha— 
desposou; yajusâm-—de todos os sacrifícios; patih—senhor; tustd- 
yam—com Sua esposa, que estava muito satisfeita; tosam— grande 
prazer; ãpannah-—tendo obtido; ajanayat—deu à luz; dvâdasa— 
doze; atmajân—filhos. 


TRADUÇÃO 
O Senhor da execução ritualística de yajfia posteriormente despo- 
sou Daksinã, que estava ansiosa para ter a Personalidade de Deus 
como seu esposo, e com essa esposa o Senhor teve a satisfação de 
procriar doze filhos. 
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SIGNIFICADO 

Um esposo e esposa ideais são geralmente chamados Lakgmi- 
Nãrãyana para compará-los com o Senhor e a deusa da fortuna, pois 
sabe-se que Lakgmi-Narãyana são eternamente felizes como esposa e 
esposo, A esposa deve sempre estar satisfeita com o esposo, e o 
esposo deve sempre estar satisfeito com sua esposa. No Cânakya- 
loka, as instruções morais de Cânakya Pandita, diz-se que se esposo 
e esposa estão sempre satisfeitos um com o outro, então a deusa da 
fortuna naturalmente vem a eles. Em outras palavras, onde não há 
desacordo entre esposo e esposa, toda opulência material torna-se 
presente, e bons filhos nascem. De um modo geral, segundo a civil 
zação védica, a esposa é treinada a estar satisfeita em todas as con- 
dições, e o esposo, segundo as instruções védicas, precisa satisfazer a 
esposa com suficiente alimento, adornos e roupa. Então, se eles estão 
satisfeitos com seu “relacionamento mútuo, nascem. bons filhos. 
Dessa maneira, o mundo inteiro pode tornar-se pacífico, mas, infe- 
lizmente, nesta-era de Kali não há esposo e esposa ideais; portanto 
filhos indesejados são gerados, e não há paz nem prosperidade no 
mundo de hoje. 





VERSO 7 
aa: sao: ret aca: 
vent fft: n: ert ret fa. 11 o 


tosah pratosah santoso. 
bhadrah sàntir idaspatih 

idhmah kavir vibhuh svahnah 
sudevo rocano dvi-sar 


tosah—Toga; pratosah—Pratoga; santosah—Santoga; bhadrah— 
Bhadra; santih—Saánti; idaspatih—Idaspati; idhmah—Idhma; ka- 
vih—Kavi; vibhuh—Vibhu; svahnah—Svahna; sudevah—Sudeva; 
rocanah—Rocana; dvi-saj—doze. 


TRADUÇÃO 
Os doze filhos nascidos de Yajfia e Daksinã chamavam-se Tosa, 
Pratosa, Santosa, Bhadra, Sânti, Idaspati, Idhma, Kavi, Vibhu, 
Svahna, Sudeva e Rocana. 
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VERSO 8 


aa a STR, TR | 
fim st Xu: SIR: IC 


tugitã nâma te devã 

ásan svayambhuvántare 
marici-misrã rsayo 

yajñah sura-ganesvarah 


tusitah—a categoria dos Tusitas; náma—do nome; te—todos eles; 
devàh—semideuses; ásan—tornaram-se; svayambhuva—o nome do 
Manu; antare—naquele período; marici-misrah—liderados por 
Marici; rsayah—grandes sábios; yajfiah—a encarnação do Senhor 
Visnu; sura-gana-i$varah—o rei dos semideuses. 


TRADUÇÃO 
Na época de Sváyambhuva Manu, todos esses filhos tornaram-se 
os semideuses coletivamente chamados os Tusitas. Marici tornou-se 
0 líder dos sete rsis, e Yajfia tornou-se o rei dos semideuses, Indra. 


SIGNIFICADO 

Durante a vida de Svàyambhuva Manu, seis classes de entidades 
vivas foram geradas pelos semideuses conhecidos como Tusitas, 
pelos sábios liderados por Marici e pelos descendentes de Yajfia, rei 
dos semideuses, e todos eles expandiram sua progênie para observar 
aordem do Senhor de encher o universo com entidades vivas. Estas 
seis classes de entidades vivas são conhecidas como manus, devas; 
manu-putras, arnsavatàras, sure$varas € rgis. Yajfia, sendo a encar- 
nação da Suprema Personalidade de Deus, tornou-Se o líder dos 
semideuses, Indra. 


VERSO 9 
Errata aa mei d 
eggs o eem sn 
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priyavratottanapádau 
manu-putrau mahaujasau 

tat-putra-pautra-naptinam 
anuvritarh tad-antaram 


priyavrata—Priyavrata; uttanapádau—Uttánapáda; manu-putrau— 
filhos de Manu; mahá-ojasau—muito grandes, poderosos; tat—seus; 
putra—filhos; pautra—netos; naptínám—netos da filha; anuvrt- 
tam—seguindo; tat-antaram—naquele período de Manu. 


TRADUÇÃO 
Os dois filhos de Svãyambhuva Manu, Priyavrata e Uttânapãda, 
tornaram-se reis muito poderosos, e seus filhos e netos espalharam-se 
por todos os três mundos durante aquele período, 


VERSO 10 


a an Ml 
aaaf A at RA AA tell 


devahútim adát 1áta 
kardamãyâtmajâm manuh 

tat-sambandhi $ruta-prâyarh 
bhavatà gadato mama 


devahütim-— Devahüti; adài—deu a máo; tàta—meu querido filho; 
kardamáya—ao grande sábio Kardama; dtmajâm—filha; manuh— 
Senhor Svayambhuva Manu; tat-sambandhi—a este respeito; $ruta- 
prüyam-—-quase tudo ouvido; bhavatã--por ti; gadatah-—falado; 
mama—por mim. 

TRADUCAO 

Meu querido filho, Svàyambhuva Manu deu a máo de sua que- 
ridíssima filha Devahüti a Kardama Muni. Eu já te falei sobre eles, e 
tu ouviste quase tudo sobre eles. 


VERSO 11 


AA AGA Gf o wr: d 
Raça: fit ft mem 11220 
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daksãya brahma-putrâya 
prasütirn bhagavàn manuh 

pràyacchad yat-krtah sargas 
tri-lokyàrn vitato mahàn 


daksáya—ao Prajápati Daksa; brakma-putraya—o filho do 
Senhor Brahmà; prasütim—Prasüti; bhagavan—a grande persona- 
lidade; manuh—Svàyambhuva Manu; prdyacchat—deu a mão de; 
yat-krtah—feita por:quem; sargah—criacào; tri-lokyam—nos trés 
mundos; vitatah—expandidas; mahàn—grandemente. 


TRADUÇÃO 
Sviyambhuva Manu deu a máo de sua filha Prasüti ao filho de 
Brahmá chamado Dakga, que era também um dos progenitores das 
entidades vivas. Os descendentes de Daksa espalham-se pelos três 
mundos. 


VERSO 12 


q: mengn: A aa aR: 
aai mafai a fuma AU 


yàh kardama-sutàh proktà 
nava brahmarsi-patnayah 

tàsürh prasüti-prasavarn 
procyamânarh nibodha me 


yah—aquelas que; kardama-sutah—as filhas de Kardama; prok- 
14h—foram mencionadas; nava—nove; brahma-rsi— grandes sá- 
bios de conhecimento espiritual; parnayah-—esposas; tâsam-—suas; 
prasiiti-prasavam —gerações de filhos e netos; procyamánam—des- 
crevendo; nibodha—tenta entender; me—de mim. 


TRADUÇÃO 
Tu já foste informado sobre as nove filhas de Kardama Muni, que 
foram dadas em casamento a nove diferentes sábios. Agora descreve- 
rei os descendentes dessas nove filhas. Por favor, ouve-me. 
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SIGNIFICADO 
O Terceiro Canto já descreveu como Kardama Muni gerou nove 
filhas com Devahüti e como todas as filhas mais tarde foram dadas 
em casamento a grandes sábios como Marici, Atri e Vasistha. 


VERSO 13 


qi mI ROTA MIR 
sa qfi p unm we uti 


patni marices tu kalà 
suguve kardamátmajà 

ka$yapam púrnimánam ca 
yayor apúritat jagat 


patni—esposa; mariceh—do sábio chamado Marici; tu—também; 
kala—chamada Kala; susuve—deu à luz; kardama-àtmajà—filha de 
Kardama Muni; ka$yapam—chamado Ka$yapa; pürnimánam ca—e 
chamado Púrnima; yayoh—por quem; dpúritam—espalhados por 
todo; jagat—o mundo: 


TRADUÇÃO 
A filha de Kardama Muni, Kalã, que se casou com Marici, deu à 
luz dois filhos, cujos nomes eram Kasyapa e Púrnimã. Seus descen- 
dentes espalham-se por todo o mundo. 


VERSO 14 
afirma frei feto o wm d 
get ARANA: 181 


púrnimásúta virajarh 
visvagarh ca parantapa 

devakulyam hareh pâda- 
Saucàd yàbhüt sarid divah 


pürnimà— Pürnimà; asüta—gerou; virajam—um. filho chamado 
Viraja; visvagam ca—e chamado Visvaga; param-tapa—6 aniquila- 
dor dos inimigos; devakulyam—uma filha chamada Devakulya; 
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hareh—da Suprema Personalidade de Deus; páda-saucüt—pela 
água que lavou Seus pés de lótus; yã-—ela; abhit—-tornou-se; sarit 
divah-—a água transcendental dentro do leito do Ganges. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Vidura, dos dois filhos, Kasyapa e Púrnimã, Pir- 
nimã gerou três filhos, a saber, Viraja, Visvaga e Devakulyã. Desses 
trés, Devakulyà era a água que lavou os pés de lótus da Personali- 
dade de Deus e que mais tarde se transformou no Ganges dos plane- 
tas celestiais. 


SIGNIFICADO 

Dos dois filhos Kasyapa e Púrnimã, descreve-se aqui os descen- 
dentes de Pürnimà. Uma descrição elaborada desses descendentes 
será dada no Sexto Canto. Este verso dá a entender também que 
Devakulyã é a deidade que preside ao rio Ganges, o qual desce dos 
planetas celestiais para este planeta e é aceito como santificado 
porque tocou os pés de lótus da Suprema Personalidade de Deus, 
Hari. 


VERSO 15 


mi eta Si SENTIR ERE d 
AMARA 112411 


atreh patny anasüyà trifi 
jajfie suyasasah sutàn 

dattam durvasasarn somam 
ütmesa-brahma-sambhavün 


atreh—de: Atri Muni; patni—esposa; anasüyü—chamada Ana- 
süyà; trin—trés; jajie—gerou; su-yasasah—muito famosos; sután— 
filhos; dattam— Dattàtreya; durvüsasam— Durvásà; somam-—Soma 
(ó-deus da Lua); dtma—a Superalma; i$a—Senhor Siva; brahma— 
Senhor Brahma; sambhaván—encarnacóes de. 


TRADUÇÃO 
Anasiiyã, esposa de Atri Muni, deu à luz três filhos muito famosos 
Soma, Dattatreya e Durvisã — que eram representações parciais 
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do Senhor Visnu, do Senhor Siva e do Senhor Brahmã. Soma era 
uma representação parcial do Senhor Brahmã, Dattitreya era uma 
representação parcial do Senhor Visnu, e Durvãsã era uma represen- 
tação parcial do Senhor Siva. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, encontramos as palavras ütma-isa-brahma-sam- 
bhaván. Átma significa a Superalma, ou Visnu; isa significa Senhor 
Siva, e brahma, o Senhor Brahmà de quatro cabegas. Os trés filhos 
nascidos de Anasiiyã — Dattátreya, Durvásà e Soma — nasceram 
como representações parciais desses trés semideuses. Atma não está 
na categoria dos semideuses ou entidades vivas porque Ele é Visnu; 
portanto Ele é descrito como vibhinnarnsa-bhiitânâm. A Superalma, 
Visnu, é o pai que dá a semente de todas as entidades vivas, incluindo 
Brahmã e o Senhor Siva. Outro significado da palavra âtma pode ser 
aceito desta maneira: o princípio que é a Superalma em todo atmã, 
ou, pode-se dizer, a alma de todos, manifestou-se como Dattátreya, 
porque usa-se aqui a palavra amsa, ou seja, parte integrante. 

No Bhagavad-gitã, as almas individuais também são descritas 
como partes da Suprema Personalidade de Deus, ou Superalma; por 
que, então, não aceitar que Dattátreya era uma dessas partes? O 
Senhor Siva e o Senhor Brahmã também são descritos aqui como 
partes; por que, então, não aceitar todos eles como almas individuais 
comuns? A resposta é que as manifestações de Visnu e as das enti- 
dades vivas comuns certamente são partes integrantes do Senhor 
Supremo, e ninguém é igual a Ele, porém, dentre as partes inte- 
grantes, há diferentes categorias. No Varãha. Purâna explica-se 
muito bem que algumas das partes são svarnsa e outras são vibhin- 
nârhsa. As partes vibhinnârhsa chamam-se jivas, e as partes svârnsa 
estão na categoria Vignu. Na categoria jiva, às partes integrantes 
vibhinnàmsa, também  há graduações. Explica-se isto no. Vignu 
Purána, onde se afirma claramente que as partes integrantes indivi- 
duais: do: Senhor Supremo: estáo. sujeitas a serem encobertas pela 
energia externa, chamada ilusáo, ou maya. Essas partes integrantes 
individuais, que podem viajar a qualquer parte da criacáo do Senhor, 
chamam-se sarva-gata e sofrem as dores da existência material. Elas 
se livram gradualmente das coberturas de ignorância sob a existência 
material de acordo com diferentes níveis de trabalho e sob 
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diferentes influências dos modos da natureza material. Por exemplo, 
os sofrimentos das jivas situadas no modo da bondade-são menores 
que os das jivas situadas no modo da ignorância. Consciência de 
Krsna pura, entretanto, é o direito congênito de todas as entidades 
vivas porque todas as entidades vivas são partes integrantes do 
Senhor Supremo. A consciência do Senhor também está na parte 
integrante, e, de acordo com a proporção em que essa consciência se 
purifica da sujeira material, as entidades vivas situam-se de modos 
diferentes: No Vedânta-satra, as entidades vivas de diferentes níveis 
são comparadas a velas ou lâmpadas com diferentes potências ilu- 
minantes. Por exemplo, algumas lâmpadas elétricas têm poder de 
mil velas, outras têm poder de quinhentas velas, algumas têm poder 
de cem velas, outras de cinquenta velas, etc., mas todas as lâmpadas 
têm luz. A luz está presente em todas as lâmpadas, mas as gradações 
de luz são diferentes. Analogamente há gradações de Brahman. As 
expansões Vignu svarhsa do Senhor Supremo sob diferentes formas 
de Vignu são como lâmpadas, o Senhor Siva também é como uma 
lâmpada, e a potência iluminante suprema, ou a luz de-cem por 
cento, é Krgna. O vignu-tattva tem noventa-e-quatro por cento, o 
fiva-tattva tem oitenta-e-quatro por cento, o Senhor Brahmã tem 
setenta-e-oito por cento, e as entidades vivas também são como 
Brahmã, mas no estado condicionado seu poder é ainda mais tênue. 
Existem gradações de Brahman, e ninguém pode negar este fato. 
Portanto, as palavras ãtmesa-brahma-sambhavân indicam que 
Dattatreya era diretamente parte integrante de Vignu, ao passo que 
Durvãsã e Soma eram partes integrantes do Senhor Siva e do Senhor 
Brahma. 


VERSO 16 


fig ama 
añ gear farra: | 
RRA RARA E 12 


vidura uvàca 
atrer grhe sura-$resthãh 
sthity-utpatty-anta-hetavah 
kificic cikirsavo jata 
etad ākhyāhi me guro 
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vidurah uvaca—Sri Vidura disse; atreh grhe—na casa de Atri; 
sura-sresthàh-—semideuses principais; sthiti—manutenc&o; utpatri— 
criação; anta—destruição; hetavah— causas; kificit—algo; cikirga- 
vah—desejando fazer; jatah—apareceram; etat—isto; àkhyahi— 
dize; me—a: mim; guro— meu querido mestre espiritual. 


TRADUÇÃO 
Após ouvir isto, Vidura perguntou a Maitreya: Meu querido mes- 
tre, como é que as três deidades Brahmã, Visnu e Siva, que são o 
criador, o mantenedor e o destruidor de toda a criação, tornaram-se a 
progênie da esposa de Atri Muni? 


SIGNIFICADO 
A curiosidade de Vidura era bastante apropriada, pois ele com- 
preendeu que, quando a Superalma, o Senhor Brahmá e o Senhor 
Siva apareceram todos através da pessoa de Anasüyà, a esposa de 
Atri Muni, deveria haver um grande propósito nisto. Caso contrário, 
por que eles apareceriam dessa maneira? 


VERSO 17 
Ra sas 


mu itia: aña al 
WE rem ad A crer a: tol 


maitreya uvãca 
brahmanã coditah srstãv 
atrir brahma-vidàm varah 
saha patnyá yayáv rksam 
Kulàdrirh tapasi sthitah 


maitreyah uvàca—$ri Maitreya Rsi disse; brahmanà— pelo 
Senhor Brahmà; coditah—sendo inspirado; srsfau— para criacáo; atri — 
Atri; brahma-vidâm-—das pessoas eruditas em conhecimento espi- 
ritual; varah—o principal; saha—com; patnyá—esposa; yayau— 
foram; rksam— para a montanha chamada Rksa; kula-adrim— gran- 
de montanha; tapasi—para austeridades; sthitah—permaneceram. 
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TRADUÇÃO 
Maitreya disse: Quando o Senhor Brahmã mandou Atri Muni 
criar gerações após casar-se com Anasiyã, Atri Muni e sua esposa 
foram executar rigorosas austeridades no vale da montanha conhe- 
cida como Rksa. 


VERSO 18 
TA, RR | 
aaa afam: aaa: NREN 


tasmin prasūna-stabaka- 
palāśāśoka-kānane 

varbhih sravadbhir udghuste 
nirvindhyüyàh samantatah 


tasmin—naquele; prasüna-stabaka—ramalhetes de flores; palã- 
$a—árvores palása; asoka—árvores asoka; kanane—no jardim da 
floresta; varbhih—pelas águas; sravadbhih—£fluindo; udghuste—em 
som; nirvindhyayah—do rio Nirvindhya; samantatah—em toda a 
parte. 


TRADUCAO 
No vale daquela montanha flui um rio chamado Nirvindhyã. Na 
beira do rio há muitas árvores a$oka e outras plantas cheias de flores 
palãéa, e há sempre o doce som da água fluindo de uma cascata. O 
esposo e a esposa chegaram a esse belo lugar. 


VERSO 19 


l 
ngei 


prânãyâmena sarnyamya 
mano varsa-satarh munih 

atisthad eka-pádena 
nirdvandvo 'nila-bhojanah 


prânãyâmena—pela prática do exercício respiratório; sahya- 
mya—controlando; manah—mente; varsa-$atam—cem anos; 
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munih—o grande sábio; atisthat—permaneceu lá; eka-padena—de 
pé sobre uma perna; nirdvandvah—sem dualidade; anila—ar; bhoja- 
nah—comendo. 
TRADUÇÃO 

Lá o grande sábio concentrou sua mente através de exercícios 
ióguicos de respiração, e, controlando assim todo o apego, ele per- 
maneceu de pé sobre uma perna só, comendo nada mais que ar, e ali 
ficou sobre uma perna por cem anos. 


VERSO 20 


qui i masia a iE | 
seminat sui ra aA ATR 


Saranam tam prapadye 'harh 
ya eva jagad-isvarah 

prajâm àtma-samàrh mahyam 
prayacchatv iti cintayan 


Saranam—refugiando-me; tam—nEle; prapadye—rendo-me; 
aham—eu; yah—aquele que; eva—certamente; jagat-isvarah— 
senhor do universo; prajam—filho; dtma-samám—como Ele pró- 
prio; mahyam—a mim; prayacchatu-—oxalá Ele dé; iti—assim; 
cintayan— pensando. 


TRADUÇÃO 
Ele pensava: Oxalá o Senhor do universo, em quem me refugiei, 
bondosamente Se satisfaça a ponto de oferecer-me um filho exata- 
mente como Ele. 


SIGNIFICADO 

Parece que o grande sábio Atri Muni não fazia idéia específica da 
Suprema Personalidade de Deus, Naturalmente, ele devia ser versado 
na informação védica de que existe uma Suprema Personalidade de 
Deus que é criadora do universo, de quem tudo emana, que mantém 
esta manifestação criada, e em quem toda a manifestação é conser- 
vada após a dissolução. Yato vã imâni bhiútâni (Taittiriya Upanigad 
3:1:1). Os mantras védicos informam=nos sobre a Suprema Persona- 
lidade de Deus; de modo que Atri Muni-concentrou sua mente nesta 
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Suprema Personalidade de Deus, mesmo sem saber Seu nome, sim- 
plesmente para pedir-Lhe um filho exatamente ao Seu nível, Essa 
espécie de serviço devocional, em que não se tem conhecimento do 
nome de Deus, também é descrita no Bhagavad-gitã, onde o Senhor 
diz que quatro classes de homens com antecedentes de atividades 
piedosas vêm a Ele pedindo o que necessitam. Atri Muni queria um 
filho exatamente'como o Senhor, e por isso ele não é tido como 
devoto puro, porque ele tinha um desejo a satisfazer, e esse desejo era 
material. Embora quisesse um filho exatamente como a Suprema 
Personalidade de Deus, esse desejo era material porque ele não 
queria a própria Personalidade de Deus, mas apenas um filho exa- 
tamente como Ele. Se ele tivesse desejado a Suprema Personalidade 
de Deus como seu filho, estaria completamente livre de desejos mate- 
riais porque teria desejado a Suprema Verdade Absoluta, porém, por 
ter desejado uma criança parecida, seu desejo era material. Assim 
Atri Muni náo pode ser contado entre os devotos puros. 


VERSO 21 
a A AAA | 
fera gemi: a RA 


tapyamânarh tri-bhuvanam 
prânãyâmaidhasâgninã 

nirgatena muner mürdhnah 
samiksya prabhavas trayah 


tapyarnânam-—-enquanto praticava austeridades; tri-bhuvanam— 
os três mundos; prândyâma-— prática através do exercício respirató- 
rio; edhasã-—combustível; agninã-—pelo fogo; nirgatena—surgindo; 
muneh-—do grande sábio; mirdhnah—o topo da cabeça; samikgya — 
examinando; prabhavah trayah—os trés grandes deuses (Brahmã, 
Vignu e Mahesvara). 


TRADUÇÃO 
Enquanto Atri Muni estava ocupado com essas rigorosas austeri- 
dades, um fogo abrasador surgiu de sua cabeça em virtude de seu 
exercício respiratório, e aquele fogo foi visto pelas três deidades 
principais dos três mundos. 





Srimad-Bhãgavatam 





[Canto 4, Cap. 1 


SIGNIFICADO 

Segundo Srila Jiva Gosvâmi, o fogo de pránayama ¢ satisfação 
mental. Esse fogo foi percebido pela Superalma, Visnu, e assim o 
Senhor Brahmãe Siva também o perceberam, Atri Muni, através de 
seus exercícios respiratórios, concentrou-se na Superalma, ou o 
Senhor do universo. Como se confirma no Bhagavad-gitã, o Senhor 
do universo é Vasudeva (vasudevah sarvam iti), e, pela orientação de 
Vasudeva, o Senhor Brahmã e o Senhor Siva trabalham. Portanto, 
sob a orientação de Vasudeva, tanto o Senhor Brahmã quanto o 
Senhor Siva perceberam a rigorosa penitência adotada por Atri 
Muni, € assim eles- ficaram satisfeitos emi descer, como se afirma no 
verso seguinte. 


VERSO 22 


aaa: 1 
AAA TARA aa NR 


apsaro-muni-gandharva- 
siddha-vidyadharoragaih 

vitâyamâna-yasasas 
tad-à$rama-padarh yayuh 


apsarah—mulheres da sociedade celestial; muni—grandes sábios; 
gandharva— habitantes do planeta Gandharva; siddha—de Siddha- 
loka; vidyâdhara--outros semideuses; uragaih—os habitantes de 
Nãgaloka; vitãyamãna-—espalhando-se; yasasah-—fama, reputação; 
tat—seu; ágrama-padam—eremitério; yayuh—foram. 


TRADUÇÃO 
Nessa altura, as três deidades aproximaram-se do eremitério de 
Atri Muni, acompanhados pelos cidadãos dos planetas celestiais, tais 
como as beldades celestiais, os Gandharvas, os Siddhas, os Vidyã- 
dharas e os Nàgas. Assim, eles entraram no ásrama do grande sábio, 
que se tornara famoso por suas austeridades. 





SIGNIFICADO 
Os textos védicos aconselham que devemos refugiar-nos na Su- 
prema Personalidade de Deus, que é o Senhor do universo e o senhor 
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da criação, manutenção e dissolução. Ele é conhecido como a Su- 
peralma, e, quando alguém adora a Superalma, todas as demais 
deidades, tais como Brahma e Siva, aparecem com o Senhor Visnu, 
porque eles são orientados pela Superalma. 


VERSO 23 


erga gh 
santa quu MIT 


tat-pradurbhava-samyoga- 
vidyotita-maná munih 

uttisthann eka-padena 
dadar$a vibudharsabhàn 


tat—delas; pradurbhava—aparecimento; samyoga—simultanea- 
mente; vidyotita—iluminado; manáh—na mente; munih—o grande 
sábio; uttisthan—sendo despertado; eka-pádena—mesmo sobre uma 
perna só; dadarsa—viu; vibudha—semideuses; rsabhán—as grandes 
personalidades. 


TRADUCAO 
O sábio estava de pé sobre uma perna só, mas, logo que viu que as 
três deidades haviam aparecido ante ele, ele ficou tão satisfeito por 
vê-las todas juntas que, apesar de grande dificuldade, aproximou-se 
delas sobre uma perna. 


VERSO 24 
que arrastar: 
manana: fRA fafaa IRI 


pranamya dandavad bhúmav 
upatasthe 'rhanãfijalih 

vrsa-hamsa-suparna-sthán 
svaih svai$ cihnai$ ca cihnitan 


pranamya— prestando reveréncias; damnda-vat—como uma vara; 
bhiimau-—solo; upatasthe—caiu; arhana-—toda a parafernália para 
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adoração; añjalih—máos postas; vrsa—touro; hamsa—cisne; supar- 
na—o: pássaro Garuda; sthán—situados; svaih—próprio; :svaih— 
próprio; eihnaih—por- símbolos; ca—e; cihnitàn—sendo reconhe- 
cidos. 
TRADUÇÃO 

Em seguida, ele começou a oferecer orações às três deidades, que 
estavam montadas em diferentes carregadores — um touro, um cisne 
e Garuda — e que portavam em suas mãos um tambor, grama kuśa e 
um disco. O sábio ofereceu-lhes seus respeitos caindo como uma 
vara. 


SIGNIFICADO 

Danda significa “um bastão comprido,” e var significa “como.” 
Ante um superior, deve-se cair ao solo exatamente como uma vara, € 
esse tipo de oferecimento de respeito chama-se dandavar. Atri Rsi 
ofereceu seu respeito às três deidades dessa maneira. Elas foram 
identificadas por seus diferentes carregadores e diferentes represen- 
tações simbólicas. A este respeito, afirma-se aqui-que o Senhor 
Vignu estava montado em Garuda, um grande pássaro aquilino, e 
trazia em Sua mão um disco, Brahmà estava montado em ùm cisne e 
tinha em sua mão grama kusa, e o Senhor Siva montava em um 
touro, trazendo em sua mão um pequeno tambor chamado damaru. 
Atri Ri reconheceu-os por suas representações simbólicas e dife- 
rentes carregadores, e assim ofereceu-lhes orações e respeitos. 


VERSO 25 


A El 
aña ña fa A «t 


krpâvalokena hasad- 
vadanenopalambhitán 

tad-rocisã pratihate 
nimilya munir aksini 


krpã-avalokena—olhando' com misericórdia; hasat—sorrindo; 
vadanena—com rostos; upalambhitân— parecendo muito satisfeito; 
tat—deles; rocisa—pela refulgéncia deslumbrante; pratihate—sendo 
ofuscados; nimilya—fechando; munih—o sábio; aksini—seus olhos. 
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TRADUCAO 

Atri Muni ficou muito satisfeito ao ver que os três devas foram 
bondosos com ele. Seus olhos ficaram ofuscados pela refulgência dos 
corpos deles, e por isso ele os fechou por alguns momentos. 

















SIGNIFICADO 

Uma vez que as deidades estavam sorrindo, ele pôde compreender 
que elas estavam satisfeitas com ele. Como a refulgência deslum- 
brante do corpo delas era intolerável para seus olhos, ele osfechou 
por momentos. 

















VERSOS 26—27 


E SS] 
REN 





























wenn: ferrum: 
aaan: tseni q- 
REU: R T AAA RTEA: [ill 











cetas tat-pravanarn yufijann 
astàvit samhatàfijalih 

Slaksnayà süktayà vaca 

sarva-loka-gariyasah 










atrir uvãca 
visvodbhava-sthiti-layesu vibhajyamánair 
mãyã-gunair anuyugar vigrhita-dehah 
te-brahma-visnu-girisah pranato 'smy aharh vas 
tebhyah ka eva bhavatárh ma ihopahútah 





cetah—coracáo; 1at-pravanam—fixando-se neles; yuñjan—fazen- 
do; astavit—ofereceu oragóes; sarhata-añjalih—com máos postas; 
dlaksnaya—extáticas; súktayd—oragóes; vacá—palavras; sarva- 
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loka—em todo o mundo; gariyasah—honráveis; atrih uvàca— Atri 
disse; vi$va—o universo; udbhava—criagáo; sthiti—manutengáo; 
layesu—na destruição; vibhajyamânaih-—dividindo-se; mãyã- 
gunaih—pelos modos: externos da natureza; anuyugam—segundo 
diferentes milénios; vigrhita—aceitaram; dehãh—corpos; te—eles; 
brahma—Senhor Brahmá; visnu—Senhor Visnu; girisah—Senhor 
Siva; pranatah—prostrado; asmi—estou; aham—eu; vah—a vós; 
tebhyah—deles; kah—quem; eva—decerto; bhavatám—de vós; me— 
por mim; ¡ha—aqui; upahútah—chamados. 


TRADUÇÃO 

Mas, uma vez que seu coração já estava atraído pelas deidades, de 
alguma forma ele recobrou seus sentidos, e, com mãos postas e pi 
vras doces, começou a oferecer orações às deidades predominantes 
do universo. O grande sábio Atri disse: Ó Senhor Brahmã, Senhor 
Visnu e Senhor Siva, vós vos dividis em três corpos aceitando os trés 
modos da natureza material, como fazeis em todo o milênio para a 
criação, manutenção e dissolução da manifestação cósmica. Ofereço 
minhas respeitosas reverências a todos vós, tomando a liberdade de 
perguntar qual de vós três eu chamei em minha oração. 





SIGNIFICADO 

Atri R$i chamou pela Suprema Personalidade de Deus, jagad- 
isvara, o Senhor do universo. O Senhor certamente existia antes da 
criação, senão, como poderia Ele ser Senhor dela? Se alguém cons- 
trói um grande edifício; isso indica que ele deve ter existido antes que 
o edifício fosse construído. Portanto, o Senhor Supremo, o criador 
do universo, é decerto transcendental aos:modos da natureza mate- 
rial. Sabe-se, porém, que Visnu Se encarrega do modo da bondade, 
Brahma, do modo da paixão, e o Senhor Siva, do modo da ignorân- 
cia. Portanto, Atri Muni disse — “Este jagad-isvara, o Senhor do 
universo, é com certeza um de vós, mas, como três de vós aparece- 
ram, não posso reconhecer quem chamei. Todos vós sois muito bon- 
dosos. Por favor, deixai-me saber quem é realmente jagad-isvara, o 
Senhor do universo.” De fato, Atri Rsi estava em dúvida sobre a 
posição constitucional do Senhor Supremo, Visnu, mas ele estava 
plenamente certo de que o Senhor do universo não pode ser uma das 
criaturas criadas por mãyã. Sua própria pergunta sobre quem ele 
havia chamado indica que ele estava em dúvida sobre a posição 
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constitucional do Senhor. Portanto, ele orou a todos os três: “Por 
favor, deixai-me saber quem é o Senhor transcendental do universo.” 
Ele estava certo, é claro, de que todos eles não poderiam ser o 
Senhor, senão que o Senhor do universo era um dos três. 


VERSO 28 


q ade ra RA 
Pri AAA ÁS UA | 
sm Wadi q 
aia aa REA acl 


eko mayeha bhagavân vividha-pradhânais 
citti-krtah prajananàya kathar nu yúyam 

atrügatàs tanu-bhrtàrn manaso pi dūrād 
brita prasidata'mahān iha vismayo me 


ekah—uma; maya—por mim; ¡ha—aqui; bhagaván—grande per- 
sonalidade; vividha—variada; pradhanaih—por parafernália; citti- 
krtah-—fixo na mente; prajananãya-—para gerar um filho; katham — 
por que; nu—contudi yam —todos vós; atra—aqui; dgatah—apa- 
recestes; tanu-bhrtam—do corporificado; manasah—as mentes; 
api—embora; diirat—de muito além; brüta—explicai, por favor; 
prasidata—sendo misericordiosos para comigo; mahán— muito gran- 
de; iha—esta; vismayah—düvida; me—minha. 





TRADUÇÃO 
Eu chamei pela Suprema Personalidade de Deus, desejando um 
filho semelhante a Ele, e pensei somente nEle. Mas, embora Ele 
esteja muito além da especulação mental do homem, todos vós três 
viestes aqui. Por favor, deixai-me saber como viestes, pois estou 
muito confuso sobre isto. 


SIGNIFICADO 
Atri Muni estava confiantemente cónscio de que a Suprema Per- 
sonalidade de Deus é o Senhor do universo, de modo que orou a este 
Senhor Supremo. Ele estava surpreso, portanto, de que os trés tives- 
sem aparecido. 
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VERSO 29 
E JAR 
7 $ 
fi qa que ga A RA | 
STIS: ETA TT STR St IRS 


maitreya uváca 
iti tasya vacah $rutva 
trayas te vibudharsabhàh 
pratyühuh $laksnayà vàcà 
prahasya tam rsirh prabho 


maitreyah uváca—o sábio Maitreya disse; iti—assim; tasya—suas; 
vacah—palavras; $rurva—após ouvir; trayah te=todos os trés; vibu- 
dha—semideuses; rsabhah—principais; pratyahuh—responderam; 
$laksnaya—amáveis; vácá—vozes; prahasya—sorrindo; tam—a ele; 
rsim—o grande sábio; prabho—ó poderoso. 


TRADUÇÃO 
O grande sábio Maitreya continuou: Ao ouvir Atri Muni falar 
dessa maneira, as três grandes deidades sorriram, e responderam 
com as seguintes palavras doces. 


VERSO 30 
en xs 
TI TT et ted AR a | 
aa A AR A RR 


devá úcuh 
vathã kras te sankalpo 
bhavyarh tenaiva nânvathã 
sat-sankalpasya te brahman 
yad vai dhyayati te vayam 


devãh ücuh— os semideuses responderam; yathá—como; krtah— 
feito; te—por ti; sañkalpah—determinagáo; bhavyam—a ser feito; 
tena eva—por esta; na anyatha—e não de outra maneira; sat- 
sankalpasya-—aquele cuja determinagáo nunca se perde; te—de ti; 
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brahman—6 querido brahmana; yat—aquilo que; vai —certamente; 
dhyayati—meditando; te—todos eles; vayam—nós somos. 


TRADUÇÃO 
As três deidades disseram a Atri Muni: Querido brühmana, és 
perfeito em tua determinação, e por isso tudo acontecerá conforme 
decidiste, e não de outra maneira. Todos nós somos a mesma pessoa 
em que meditaste, e por isso viemos todos a ti. 


SIGNIFICADO 

Sem especificação, Atri Muni pensou na Personalidade de Deus, o 
Senhor do universo, embora não tivesse idéia clara sobre o Senhor 
do universo nem sobre Sua forma específica. Mahà-Visnu, de cuja 
respiracáo emanam milhóes de universos e em quem eles novamente 
se recolhem, pode ser aceito como o Senhor do universo. Garbhoda- 
kasayi Visnu, de cujo abdômen brotou a flor de lótus que é o local de 
nascimento de Brahmã, também pode ser considerado o Senhor do 
universo. De modo semelhante, Ksirodakasáyi Visnu, que é a Su- 
peralma de todas as entidades vivas, também pode ser considerado o 
Senhor do universo. Entáo, sob a ordem de Ksirodakasáyi Vignu, a 
forma Visnu dentro deste universo, o Senhor Brahmã e o Senhor 
Siva também podem ser aceitos como os Senhores do universo. 

Visnu é o Senhor do universo'por ser seu mantenedor. De modo 
semelhante, Brahmã cria os diferentes sistemas planetários e sua 
população, de modo que ele também pode ser considerado o Senhor 
do universo. Ou então o Senhor'Siva, que emúltima análise é 'o 
destruidor do universo, também pode ser considerado seu Senhor. 
Portanto, uma vez que Atri Muni não fez menção específica sobre 
quem ele queria, todos os três — Brahmã, Visnu e o Senhor Siva — 
apareceram diante dele. Eles disseram: “Como estavas pensando em 
ter um filho exatamente como a Suprema Personalidade de Deus, o 
Senhor do universo, tua determinação será cumprida.” Em outras 
palavras, a determinação de alguém é satisfeita de acordo com a 
força de sua devoção. Como se afirma no Bhagavad-gitã (9.25): yânti 
deva-vratà devàn pitfn yânti pitr-vratâh. Se alguém está apegado a 
um semideus em particular, ele é promovido à morada desse semi- 
deus; se está apegado aos Pitãs, ou antepassados, ele é promovido ao 
planeta deles; e, da mesma forma, se alguém está apegado à Suprema 
Personalidade de Deus, Krgna, ele é promovido à morada do Senhor 
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Krsna. Atri Muni não tinha concepção clara sobre o Senhor do 
universo; portanto, as três deidades presidentes que são realmente os 
senhores do universo nos três departamentos dos modos da natureza 
apareceram todas diante dele. Portanto, de acordo com a força de 
sua determinação de ter um filho, seu desejo seria satisfeito pela 
graça do Senhor. 

VERSO 31 


IMD A AA | 
Ras REA A RR 


athàsmad-arnáa-bhütàs te 
ütmajà loka-visrutàh 

bhavitãro 'nga bhadrarh te 
visrapsyanti ca te yasah 


atha—portanto; asmai— nossas; arnsa-bhütüh—expansóes plená- 
rias; te—teus; atrmajah—filhos; loka-visrutah—muito' famoso no 
mundo; bhavitürah—no- futuro nascer&o; arga—querido grande 
sábio; bhadram—toda a boa fortuna; te—a ti; visrapsyanti—espalha- 
ráo; ca—também; te—tua; yasah—reputacáo. 


TRADUÇÃO 
Terás filhos que representarão uma manifestação parcial de nossa 
potência e, porque te desejamos toda a boa fortuna, esses filhos 
glorificarão tua reputação em todo o mundo. 


VERSO 32 


a ami fa: Ga: d 
ara: araña: 11321 


evar káma-varam dattvà 
pratijagmuh sure$varáh 

sabhüjitàs tayoh samyag 
dampatyor misatos tatah 


evam-—assim; kâma-varam-—bênção desejada; datrvà—ofere- 
cendo; pratijagmuh—regressaram; sura-iévarah—os principais semi- 
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deuses; sabhajitàh—sendo adorados; tayoh—enquanto eles; sa- 
myak-——perfeitamente; dampatyoh—esposo e esposa; misatoh—ob- 
servavam; tatah—dali. 


TRADUÇÃO 
Assim, enquanto o casal observava, as três deidades Brahmã, 
Visnu e Mahesvara desapareceram daquele lugar após conceder sua 
bênção a Atri Muni. 


VERSO 33 


Asg aa ma! 
a dai ANRE: NRR 


somo 'bhüd brahmano 'msena 
datto visnos tu yogavit 

durvãsãh sankarasyârhso 
nibodhángirasah prajáh 


somah-—o rei do planeta Lua; abhüt—apareceu; brahmanah—do 
Senhor Brahma; amsena—expansáo parcial; dattah—Dattátreya; 
visnoh—de Vignu; tu—mas; yoga-vit—yogi muito poderoso; durvá- 
sah—Durvása; sañkarasya amsah—expansáo parcial do Senhor 
Siva; nibodha—simplesmente tenta entender; arigirasah—do grande 
Sábio Angirà; prajáh—geracóes. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, da representação parcial de Brahmã nasceu deles o 
deus da Lua; da representação parcial de Vignu nasceu o grande 
místico Dattátreya; e da representação parcial de Sañkara [Senhor 
Siva] nasceu Durvásá. Agora ouve-me falar sobre os muitos filhos de 
Angirà. 


VERSO 34 


aña: e ais Am: | 
ferrar E TN AAA RR 
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$raddhà tv angirasah patni 
catasro 'süta kanyaküh 

sinivali kuhú raká 
caturthy anumatis tathã 


Sraddhà—Sraddhà; ru—mas; angirasah—de Angirà Rsi; patri— 
esposa; catasrah-—quatro; asata—deu à luz; kanyaküh—filhas; sini- 
váli—Sinivali; kuhüh—Kuhü; ràkà— Ràkà; caturthi—a quarta; anu- 
matih— Anumati; tathà—também. 


TRADUÇÃO 
A esposa de Angirã, Sraddhã, deu à luz quatro filhas, chamadas 
Sinivãli, Kuhã, Rakã e Anumati. 


VERSO 35 


aaa aa asa | 
saa AAA ANA E RA 


tat-putrav aparáv ástár 
khyãtau svãrocige 'ntare 

utathyo bhagavün saksüd 
brahmisthas ca brhaspatih 


tat—seus; putrau—filhos; aparau—-outros; dstám-——nasceram; 
khyàtau—muito famoso; svarocise—no milénio Svárocisa; antaré— 
do Manu; utathyah—Utathya; bhagaván—muito poderoso; sáksát— 
diretamente; brahmisthah' ca—plenamente avangado espiritual- 
mente; brhaspatih—Brhaspati. 





TRADUÇÃO 
Além dessas quatro filhas, ela teve outros dois filhos. Um deles era 
conhecido como Utathya, e o outro era o sábio erudito Brhaspati. 


VERSO 36 


paisa a REA | 
ARA aa Aa: REN 
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pulastyo janayat patnyam 
agastyarn ca havirbhuvi 
so 'nya-janmani dahrâgnir 
visravas ca mahã-tapãh 


pulastyah—o sábio Pulastya; ajanayat—gerou; patnyàm—com 
sua esposa; agastyam—o grande sábio Agastya; ca—também; havir- 
bhuvi—com Havirbhú; sah—ele (Agastya); anya-janmani—no pró- 
ximo nascimento; dahra-agnih—o fogo da digestáo; visravah— 
Visravá; ca—e; mahá-tapah—muitíssimo poderoso por causa da 
austeridade. 


TRADUÇÃO 
Pulastya gerou com sua esposa, Havirbhã, um: filho chamado 
Agastya, que em seu próximo nascimento tornou-se Dahrãgni. Além 
dele, Pulastya gerou outro grande e santo filho, cujo nome era 
Visravã. 


VERSO 37 


aa ufa: quee Tenn: 1 
mni geama aaraa i: RoN 


tasya yakşa-patir devah 
kuberas tv idavida-sutah 

ràvanah kumbhakarnas ca 
tathânyasyârh vibhisanah 


tasya—seu; yaksa-patih—o rei dos Yakgas; devah—semidet 
kuberah—Kuvera; tu—e; idavidü—de ldavidà; sutah—filho; 
vanah—Rávana; kumbhakarnah—Kumbhakarna; ca—também; ta- 
thã-—assim; anyasyâm-—na outra; vibhisanah—Vibhigana. 








TRADUÇÃO 
Visravã teve duas esposas. A primeira esposa foi Idavida, de quem 
nasceu Kuvera, o senhor de todos os Yakgas, e a outra esposa 
chamava-se Kesini, de quem nasceram três filhos — Ravana, Kum- 
bhakarna e Vibhisana. 
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VERSO 38 


ga aa flag erdt GA | 
ee ad efi ma NIRO 
pulahasya gatir bhãryã 
trin asüta sati sutàn 


karmasrestharh variyarnsarn 
sahignu ca mahá-mate 








pulahasya—de Pulaha; gatih—Gati; bharya—esposa; trin—trés; 
asíta—deu á luz; sati—casta; sután—filhos; karma-Srestham— 
muito perito em atividades fruitivas; variparhsam—muito respeitável; 
sahisnum-—muito tolerante; ca—também; mahá-mate—ó gran- 
de Vidura. 


TRADUCAO 
Gati, a esposa do sábio Pulaha, deu à luz trés filhos, chamados 
Karmaérestha, Variyün e Sahisnu, e todos eles eram grandes sábios. 


SIGNIFICADO 
Gati, a esposa de Pulaha, foi a quinta filha de Kardama Muni. Ela 


era muito fiel a seu esposo, e todos os seus filhos eram táo bons como 
ele. 


VERSO 39 


añ a aa RA | 
Ea a RARA RAN 


krator api kriya bharya 
válakhilyaán asúyata 

rsin sasti-sahasráni 
jvalato brahma-tejasá 


kratoh—do grande sábio Kratu; api—também; kriya—Kriyá; bhá- 
rya—esposa; valakhilyan—assim como Válakhilya; asúyata—gerou; 
rsin—sábios; sasti—sessenta; sahasráni—mil; jvalatah—muito bri- 
lhantes; brahma-tejasa—em virtude da refulgéncia Brahman. 
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TRADUÇÃO 
A esposa de Kratu, Kriyã, deu à luz sessenta mil grandes sábios, 
chamados Vãlakhilyas. Todos esses sábios eram muitíssimo avança- 
dos em conhecimento espiritual, e seus corpos eram iluminados por 
esse conhecimento. 


SIGNIFICADO 
Kriyã era a sexta filha de Kardama Muni, e ela gerou sessenta mil 
sábios, que eram conhecidos como Valakhilyas por terem todos se 
retirado da vida familiar como vánaprasthas. 


VERSO 40 


Sal GR A ARA AN | 
> Ca 
feram: AA AASA: lVe 
ürjayàm jajfüre putrà 
vasisrhasya parantapa 
citraketu-pradhánas te 
sapta brahmarsayo 'maláh 


úrjayam—com Drjã; jajñiire—nasceram; putrah—filhos; vasiş- 
thasya—do grande sábio Vasistha; parantapa—ó grandioso; citra- 
ketu— Citraketu; pradhànàh—encabecados por; te—todos os filhos; 
sapta—sete; brahma-rsayah-—grande sábio com conhecimento espi- 
ritual; amalãh—sem contaminação. 





TRADUÇÃO 
O grande sábio Vasistha gerou com sua esposa, Uria, às vezes 
chamada Arundhati, sete grandes sábios impolutos, encabeçados 
pelo sábio chamado Citraketu. 


VERSO 41 


fera: qua from fia ma 31 
SAM INIA IRNS NLRI 


citraketuh surociś ca 
virajà mitra eva ca 
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ulbano vasubhrdyüno 
dyuman $akty-adayo pare 


citraketuh—Citraketu; surocih ca—e Suroci; virajah— Virajà; 
mitrah— Mitra; eva—também; ca—e; ulbanah—Ulbana; vasu- 
bhrdyánah— Vasubhrdyána; dyumün—Dyumàn; fakti-àdayah—fi- 
lhos encabeçados por Sakti; apare—de sua outra esposa. 


TRADUÇÃO 
Os nomes desses sete sábios são os seguintes: Citraketu, Suroci, 
Virajã, Mitra, Ulbana, Vasubhrdyâna e Dyumãn. Alguns outros fi- 
lhos muito competentes nasceram da outra esposa de Vasistha. 


SIGNIFICADO 
Uria, que às vezes é conhecida como Arundhati e era esposa de 
Vasistha, foi a nona filha de Kardama Muni, 


VERSO 42 


fifa: asl 3p ga vam 1 
amaia ae fp OG ivan 


cittis tv atharvanah patni 
lebhe putrarh dhrta-vratam 

dadhyaficam asvasirasarh 
bhrgor varnsam nibodha me 


citrih—Citti; ru—também; atharvanah—de Atharva; patni—es- 
posa; lebhe—obteve; putram—filho; dhrta-vratam—inteiramente 
dedicada ao voto; dadhyaficam— Dadhyafica; asvasirasam— A$va- 
Sirà; bhrgoh varn$am—geragóes de Bhrgu; nibodha—tenta entender; 
me—de mim. 


TRADUCAO 
Citti, esposa do sábio Atharvà, deu à luz um filho chamado 
Asvasirã aceitando um grande voto chamado Dadhyafica. Agora 
ouve-me falar sobre os descendentes do sábio Bhrgu. 
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SIGNIFICADO 
A esposa de Atharvã conhecida como Citti também é conhecida 
como Santi. Ela foi a oitava filha de Kardama Muni. 


VERSO 43 


app: E TA ET gastos | 
gaia Rara rd a ate RAN 


bhrguh khyaryam maha-bhagah 
patnyàm putràn ajijanat 

dhàtüram ca vidhütararn 
sriyam ca bhagavat-parâm 


bhrguh—o grande sábio Bhrgu; khyatyam—com sua esposa, 
Khyáti; maha-bhãgah— muitissimo afortunado; patnyâm-—na espo- 
sa; putrün-—fillios; ajljanat—deu à luz; dhàtaram— Dhátá; ca— 
também; vidhâtâram—Vidhãtã; $riyam-—uma filha chamada Sri; ca 
bhagavat-parâm-—e um grande devoto do Senhor. 





TRADUÇÃO 
O sábio Bhrgu era altamente afortunado. Com sua esposa, conhe- 
cida como Khyãti, ele gerou dois filhos, chamados Dhatã e Vidhata, 
e uma filha, chamada Sri, que era muito devotada à Suprema Per- 
sonalidade de Deus. 
VERSO 44 


aaki fafi -Aa gi AER | 
web quiet awe: wp A BR 


ayatim niyatim caiva 
sute merus tayor adāt 
tàbhyam tayor abhavatàrn 
mrkandah prâna eva ca 


âyatim— Ayati; niyatim—Niyati; ca eva—também; sute—filhas; 
meruh—o sábio Meru; tayoh—àqueles dois; adàt—deu em casa- 
mento; 12bhyam—deles; tayoh—ambas; abhavatam—apareceram; 
mrkandah— Mrkanda; pranah—Prána; eva—certamente; ca—e. 








36 Srimad-Bhãgavatam [Canto 4, Cap. 1 


TRADUÇÃO 
O sábio Meru teve duas filhas, chamadas Àyati e Niyati, as quais 
deu em caridade a Dhatã e Vidhata. Ayati e Niyati deram à luz dois 
filhos, Mrkanda e Prüna. 





VERSO 45 


ARE gave moda fra MA: | 
wf MR ep PATA A IRMA 


márkandeyo mrkandasya 
prânãd vedasirà munih 

kavis ca bhãrgavo yasya 
bhagaván usaná sutah 


maárkandeyah—Markandeya; mrkandasya—de Mrkanda; pra- 
nàt—de: Prána; vedasirah—Vedasira; munih—grande sábio; kavih 
ca—chamado Kavi; bhárgavah—chamado Bhàrgava; yasya—cujo; 
bhagaván—muitíssimo poderoso; usaná—Sukrácarya; sutah—filho: 


TRADUÇÃO 
De Mrkanda, nasceu Markandeya. Muni, e de Prâna, o sábio 
Vedasirã, cujo filho era Uganá [Sukrácárya], também conhecido 
como Kavi. Assim, Kavi também pertencia aos descendentes da 
dinastia Bhrgu. 


VERSOS 46—47 


aA ga GUS GUIA | 
a ar fa RN 
sped: XD WU: MEG quod 
suf ume Y SAA OA vol 


ta ete munayah ksattar 
lokàn sargair abhàvayan 

esa kardama-dauhitra- 
santânah kathitas tava 
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$rnvatah $raddadhánasya 
sadyah papa-harah parah 

prasütim mànavim daksa 
upayeme hy ajatmajah 


1e—eles; etre—todos; munayah—grandes sábios; ksatrah—=6 Vi- 
dura; lokán—os três mundos; sargaih—com seus descendentes; abhá- 
vayan—encheram; esah—este; kardama—do sábio Kardama; dauhi- 
tra—netos; santanah—progénie; kathitah—já descritas; tava—a ti; 
$rnvatah—ouvindo; ¿raddadhánasya—do fiel; sadyah-—imedia- 
tamente; pápa-harah—reduzindo todas as atividades pecaminosas; 
parah—grande; prasútim—Prasúti; mánavim—filha de Manu; 
daksah—rei Daksa; upayeme— casou-se; hi—certamente; aja-àtma- 
jah—filho de Brahmá. 


TRADUCAO 
Meu querido Vidura, a população do universo foi assim aumen- 
tada pelos descendentes desses sábios e as filhas de Kardama. Qual- 
quer pessoa que ouça a descrição dessa dinastia com fé será libertada 
de todas as reações pecaminosas. Outra das filhas de Manu, conhe- 
cida como Prasiti, casou-se com o filho de Brahmã chamado Daksa. 


VERSO 48 
aai aai gg: Ammam: | 


mem iÀ gN 


tasyam sasarja duhitfh 
sodasümala-locanàh 

trayodasâdad dharmãya 
tathaikàm agnaye vibhuh 


tasyam—a ela; sasarja—criou; duhitfh-—filhas; sodasa—dezesseis; 
amala-locanah—de olhos semelhantes ao:lótus; trayodasa—treze; 
adãt-—deu; dharmãya—a Dharma; tatha—assim; ekam—uma filha; 
agnaye—a Agni; vibhuh—Dakga. 
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TRADUÇÃO 
Dakga gerou dezesseis belíssimas filhas de olhos semelhantes ao 
lótus com sua esposa Prasiti. Dessas dezesseis filhas, treze foram 
dadas em casamento a Dharma, e uma filha foi dada a Agni. 


VERSOS 49—52 


fva usi qvi ware wafem | 
sra ipft arena: PARLA 
gra ña qa i 
ama uu RM MAR qup diei 
mfa: ga ales a gal 
ai aaa A MZ 
e rf a dei dt sd | 
qfi: ERA ARI 


pitrbhya ekürh yuktebhyo 
bhaváyaikàürh bhava-cchide 

$raddhã maitri dayã $ântis 
tustih pustih kriyonnatih 


buddhir medha titiksa hrir 
múrtir dharmasya patnayah 

Sraddhàsüta $ubharh maitri 
prasâdam abhayam dayã 


Sântih sukharm mudarh tustih 
smayam pustir asúyata 

yogam kriyonnatir darpam 
artham buddhir asüyata 


medhà smrtirh titikgd tu 
ksemam hrih pra$rayam sutam 
múrtih sarva-gunotpattir 
nara-náráyandv rsi 


Verso 53] Árvore genealógica das filhas de Manu 39 


pitrbhyah—aos Pitãs; ekâm--uma filha; yuktebhyah—os reuni- 
dos; bhavãya-—ao Senhor Siva; ekam-—uma filha; bhava-chide—que 
salva do enredamento material; $raddha, maitri, daya, $antih, tustih, 
pustih, kriyā; unnatih, buddhih, medha, titiksã, hrih, martih— 
nomes de treze filhas de Daksa; dharmasya—de. Dharma; pat- 
nayah—as esposas; $raddha-—Sraddha; asiita—deu à luz; subham-— 
Subha; maitri—Maitri; prasadam—Prasada; abhayam—Abhaya; 
daya—Daya; santih—Santi; sukham—Sukha; mudam—Muda; 
tustih—Tusti; sma) —Smaya; pustih—Pusti; asiyata—deu à luz; 
yogam— Yoga; kri) Kriyà; unnatih — Unnati; darpam— Darpa; 
artham — Artha; buddhih-—Buddhi; asüyata—gerou; medhà— 
Medhã; smrtim—Smrti; titiks— Titiksà; ru--também; ksemam-— 
Ksema; "hrih—Hri; prasrayam—Pragraya; sutam filho; mártil-— 
Mürti; sarva-guna—de todas as qualidades respeitáveis; utpattih—o 
reservatório; nara-nãrãyanau-—tanto Nara quanto Nãrâyana; rsi—os 
dois sábios. 


TRADUÇÃO 

Uma das duas filhas restantes foi dada em caridade ao Pitrloka, 
onde ela reside mui pacificamente, e a outra foi dada ao Senhor Siva, 
que é quem salva as pessoas pecaminosas do enredamento material. 
Os nomes das treze filhas de Daksa que foram dadas a Dharma são 
Sraddhã, Maitri, Dayã, Sânti, Tusti, Pusti, Kriyã, Unnati, Buddhi, 
Medha, Titikgá, Hri e Mürti. Essas treze filhas geraram os seguintes 
filhos: Sraddhã deu à luz Subha, Maitri gerou Prasáda, Dayã deu à 
luz Abhaya, Sânti deu à luz Sukha, Tusti deu à luz Muda, Pusti deu 
à luz Smaya, Kriyã deu à luz Yoga, Unnati deu à luz Darpa, Buddhi 
deu à luz Artha, Medhã deu à luz Smrti, Titiksà deu à luz Ksema e 
Hri deu à luz Prasraya. Mürti, um reservatório de todas as qual 
dades respeitáveis, deu à luz Sri Nara-Nàrüyana, a Suprema Persona- 
lidade de Deus. 





VERSO 53 
Ea rn! 
aai apa ara: O: AS IM 


yayor janmany ado visvam 
abhyanandat sunirvrtam 
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manárnsi kakubho vàtàh 
praseduh sarito 'drayah 


yayoh—ambos dos quais (Nara e Nãrãyana); janmani—com o 
aparecimento; adah-—este; visvam-—universo; abhyanandat —ficou 
alegre; su-nirvrtam-—cheio de júbilo; manãrhsi—a mente de todos; 
kakubhah-—os rumos; vãtãh—o ar; praseduh-—ficaram amenos; 
saritah—os rios; adrayah-—as montanhas. 


TRADUÇÃO 
Na ocasião do aparecimento de Nara-Nãrâyana, todo o mundo 
encheu-se de júbilo. A mente de todos tranquilizou-se, e, assim, em 
todos os rumos, o ar, os rios e as montanhas ficaram amenos. 


VERSOS 54—55 


fara quier vu gaama: | 
FURIA AA: 1! 
qa a A ATAR | 
A un AO 


divy avâdyanta tiúryáni 
petuh kusuma-vrstayah 

munayas tustuvus tustã 
jagur gandharva-kinnaràh 


nrtyanti sma striyo devya 
sit parama-mañgalam 
devá brahmádayah sarve 
upatasthur abhistavaih 


divi—nos planetas celestiais; avadyanta—vibraram; túryani—uma 
banda de instrumentos; petuh—derramaram; kusuma—de flores; 
vrstayah—chuvas; munayah—os sábios; tustuvuh—cantavam ora- 
ções védicas; tusfãh—pacíficos; jaguh-=começaram a cantar; gan- 
dharva—os Gandharvas; kinnarãh—os Kinnaras; nrtyanti sma— 
dançavam; striyah—as belas donzelas; devyah—dos planetas celes- 
tiais; asit—eram visíveis; parama=mañgalam—a maior boa fortuna; 
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devah—os semideuses; brahma-adayah—Brahmá e outros; sarve— 
todos; upatasthuh-—adorou; abhistavaih-—com orações respeitosas. 


TRADUÇÃO 

Nos planetas celestiais, as bandas começaram a tocar, e choviam 
flores do céu. Os sábios pacíficos cantavam orações védicas, os cida- 
dãos do céu conhecidos como Gandharvas e Kinnaras cantavam, as 
belas donzelas dos planetas celestiais dançavam, e, dessa maneira, na 
ocasião do aparecimento de Nara-Nãrãyana, todos os sinais de boa 
fortuna eram visíveis. Justamente naquele momento, grandes semi- 
deuses como Brahmã também ofereciam suas respeitosas orações. 














VERSO 56 
Gu ss! 
ara rateio 
à ente afim) 


a a aa 
REN A A IM 


devà ücuh 
yo-máyayá viracitari nijayatmanidarn 
khe rüpa-bhedam iva tat-praticaksanaya 
etena dharma-sadane rsi-mürtinüdya 
prâduscakãra purusãya namah parasmai 


devãh-—os semideuses; úcuh—disseram; yah—que; mãyayã-—pela 
energia externa; viracitam—foi criada; nijayã--por Sua própria; 
ütmani—estando situada nEle; idam-—este; khe—no céu; rüpa- 
bhedam-—grupos de: nuvens; iva—como se; tat—dEle mesmo; pra- 
ticaksanaya—para manifestar; etena—com este; dharma-sadane— 
na casa de Dharma; rsi-mürtinà—com a forma de um sábio; 
adya—hoje; práduscaküra—apareceu; purusáya—à Personalidade 
de Deus; namah—respeitosas reveréncias; parasmai—o Supremo. 


TRADUÇÃO 
Os semideuses disseram; Ofereçamos nossas respeitosas reverên- 
cias à transcendental Personalidade de Deus, que criou, como Sua 
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energia externa, esta manifestação cósmica, que está situada nEle 
assim como o ar e as nuvens estão situados no espaço, e que agora 
apareceu sob a forma de Nara-Nãriyana R$i na casa de Dharma. 


SIGNIFICADO 

A forma universal do Senhor é a manifestação cósmica, a qual é 
uma exibição da energia externa da Suprema Personalidade de 
Deus. No espaço há inúmeras variedades de planetas e também o ar, 
eyno'ar, há nuvens multicores, e às vezes observamos aeroplanos 
voando de um lugar para outro. Assim, toda a manifestação cósmica 
é plena de variedade, mas, na verdade, essa variedade é uma manifes- 
tação da energia externa do Senhor Supremo, e essa energia está 
situada nEle. Agora, o próprio Senhor, após manifestar Sua energia, 
apareceu dentro da criação de Sua energia, que é simultaneamente 
igual a Ele e diferente dEle, e por isso os semideuses ofereceram seus 
respeitos à Suprema Personalidade de Deus, que Se manifesta em tal 
variedade. Há certos filósofos, chamados não-dualistas, que, devido a 
seu conceito impessoal, pensam que a variedade é falsa. Neste verso, 
afirma-se especificamente — yo mãyayã viracitam. Isso quer dizer 
que a variedade é uma manifestação da energia da Suprema Perso- 
nalidade de Deus. Assim, como a energia não é diferente do Su- 
premo, a variedade também é real. A variedade material pode ser 
temporária, mas não é falsa. Ela é um reflexo da variedade espiritual 
Aqui, a palavra praricaksanãya, “há variedade”, anuncia as gló- 
rias da Suprema Personalidade de Deus, que apareceu como Nara- 
Naráyana Rsi e que é a origem de toda a variedade da natureza 
material. 

VERSO 57 


asi Rafa gem 

aa a gurias: | 
eee fuma 

a A ol! 


so 'yarh sthiti-vyatikaropasamaya srstán 
sattvena nah sura-ganün anumeya-tattvah 
dríyad adabhra-karunena vilokanena 
pac chri-niketam amalarh ksipatãravindam 


Verso 58] Árvore genealógica das filhas de Manu 43 


sah—esta; ayam— Ele; sthiti—do mundo criado; vyatikara—cala- 
midades; upasamàya— para destruir; srstán— criado; sattvena— pelo 
modo da bondade; nah—nos; sura-ganün— os semideuses; anumeya- 
tattvah—compreendida através dos Vedas; drsyãt-—olhar sobre; 
adabhra-karunena—misericordioso; vilokanena—olhar; yat—que; 
$ri-niketam—o lar da deusa da fortuna; amalam—imaculada; ksi- 
pata-—supera; aravindam —lótus. 





TRADUÇÃO 
Oxalá esta Suprema Personalidade de Deus, que é compreen 
através de literatura védica realmente autorizada e que cria paz e 
prosperidade para destruir todas as calamidades do mundo criado, 
tenha a bondade de lançar Seu olhar sobre os semideuses. Seu olhar 
misericordioso pode superar a beleza da flor de lótus imaculada que 
é o lar da deusa da fortuna. 





SIGNIFICADO 


A Suprema Personalidade de Deus, que é a origem da manifes- 
tação cósmica, oculta-Se sob as atividades maravilhosas da natu- 
reza material, assim como o espaço exterior ou a iluminação do sol 
e da lua às vezes são cobertos por-nuvens.ou poeira. É muito difícil 
encontrar a origem da manifestação cósmica; portanto, os cientistas 
materiais concluem que a natureza é a causa final de todas as mani- 
festações. Porém, segundo:o $âstra, ou literatura autêntica, como o 
Bhagavad-gitã e outras escrituras védicas, compreendemos que por 
trás desta maravilhosa manifestação cósmica está a Suprema Per- 
sonalidade de Deus, e, a fim de manter o processo regular da mani- 
festação cósmica e ser visível aos olhos das pessoas que estão no 
modo da bondade, o Senhor aparece. Ele é a causa da criação e 
dissolução da manifestação cósmica: Os semideuses, portanto, -ora- 
ram para ter sobre eles Seu olhar misericordioso a fim de serem 
abençoados. 


VERSO 58 


ud uie meme | 
HERRERA PARA MC 
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evarh sura-ganais táta 
bhagavantav abhistutau 

labdhavalokair yayatur 
arcitau gandhamádanam 


evam—assim; sura-ganaih—pelos semideuses; t4ta—ó Vidura; 
bhagavantau—a Suprema Personalidade de Deus; abhistutau— 
tendo sido louvada; labdha—tendo obtido; avalokaih—o olhar (de 
misericórdia); yayatuh—partiu; arcitau—tendo sido adorado; gan- 
dhamádanam—para a colina Gandhamádana. 


TRADUÇÃO 
[Maitreya disse:] Ó Vidura, assim os semideuses adoraram com 
orações a Suprema Personalidade de Deus, que aparecera como o 
sábio Nara-Nãrãyana. O Senhor lançou-lhes Seu olhar de miseri- 
córdia e então partiu para a colina Gandhamidana. 


VERSO 59 


añ à va ati i 
MERA A a a ar IIS 


tüv imau vai bhagavato 
harer arnsãv ihâgatau 

bhãra-vyayâya ca bhuvah 
krsnau yadu-kurüdvahau 


1au—ambos; ¡mau—esses; vai—certamente; bhagavatah—da Su- 
prema Personalidade de Deus; hareh—de Hari; arisau—expansáo 
parte integrante; iha--aqui (neste universo); dgatau—apareceu; 
bhara-vyayaya—para mitigar o fardo; ca—e; bhuvah—do mundo; 
krsnau—os dois Krsnas (Krsna e Arjuna); yadu-kuru-udvahau—que 
sáo os melhores das dinastias Yadu e Kuru respectivamente. 


TRADUÇÃO 
Esse Nara-Nàrayana Rsi, que é uma expansão parcial de Krsna, 
agora apareceu nas dinastias de Yadu e Kuru, sob as formas de 
Krsna e Arjuna respectivamente, para mitigar o fardo do mundo. 
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SIGNIFICADO 

Narayana é a Suprema Personalidade de Deus, e Nara é uma parte 
da Suprema Personalidade de Deus, Nãrâyana, Assim, a energia e o 
energético juntos são a Suprema Personalidade de Deus. Maitreya 
informou a Vidura que Nara, a porção de Narãyana, havia aparecido 
na família dos Kurus e que Nãrãyana, a expansão plenária de Krsna, 
havia vindo como Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, com o 
objetivo de salvar a humanidade sofredora das dores de fardos mate- 
riais. Em outras palavras, Naráyana Rsi estava agora presente no 
mundo sob as formas de Krsna e Arjuna. 


VERSO 60 


rafa | 
qué qa wp af w cars loll 


svahabhimâninas câgner 
ütmajàms trin ajijanat 

püvakar pavamünar ca 
$ucirh ca huta-bhojanam 


svahà— Svàhà, a esposa de Agni; abhimaninah—a deidade que 
preside ao fogo; ca—e; agneh—de Agni; atmajân—filhos; trin —três; 
ajijanat—gerados; pavakam—Paávaka; pavamünam ca—e Pava- 
māna; śucim ca—e Suci; huta-bhojanam—comendo as oblagóes de 
sacrifício. 


TRADUÇÃO 
A deidade predominante do fogo gerou com sua esposa, Svihã, 
três filhos, chamados Pāvaka, Pavamāna e Śuci, que existem co- 
mendo as oblações oferecidas no fogo de sacrifício. 


SIGNIFICADO 
Após descrever os descendentes das treze esposas de Dharma, que 
eram todas filhas de Daksa, Maitreya descreve agora a décima- 
quarta filha de Daksa, Svahã, e seus três filhos. As oblações ofereci- 
das no fogo de sacrifício destinam-se aos semideuses, e, em favor dos 
semideuses, os três filhos de Agni e de Svaha, chamados Pavaka, 
Pavamâna e Suci, aceitam as oblações. 
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VERSO 61 


edis: qme AA qu d 
a amara aña: 113211 


tebhyo 'gnayah samabhavan 
catvarimgac ca pañca ca 
ta evaikonapañcásat 
sakam pitr-pitàmahaih 


tebhyah—deles; agnayah—deuses do fogo; samabhavan—foram 
produzidos; catvdrimsat—quarenta; ca—e; pafica—cinco; ca—e; 
te—eles; eva—certamente; ekona-paficüsat—quarenta-e-nove; sã- 
kam—juntamente com; pitr-pitamahaih—com os pais e o avô. 


TRADUÇÃO 
Desses três filhos foram gerados outros quarenta-e-cinco descen- 
dentes, que também são deuses do fogo. O número total de deuses do 
fogo é, portanto, quarenta-e-nove, incluindo os pais e o avô. 


SIGNIFICADO 
O avô é Agni, cos filhos são Pávaka, Pavamâna e Suci. Contando 
esses quatro, mais os quarenta-e-cinco netos, há ao todo quarenta-e- 
nove deuses do fogo. 
VERSO 62 


eer A rr | 
ama e e esa A 1430 


vaitánike karmani yan- 
nàmabhir brahma-vàdibhih 

agneyya istayo yajfie 
nirüpyante gnayas tu te 


vaitánike—oferecimento de oblagóes; karmani—a atividade; yat— 
dos deuses do fogo; námabhih—pelos nomes; brahma-vàdibhih— 
por brãhmanas impersonalistas; dgneyyah-—por Agni; istayah—sa- 
erifícios; yajfie—no sacrifício; nirapyante—sáo o objetivo; agna- 
yah—os quarenta-e-nove deuses do fogo; tu—mas; te—aqueles. 
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TRADUÇÃO 
Esses quarenta-e-nove deuses do fogo são os beneficiários das 
oblações oferecidas no fogo sacrificatório védico por brâhmanas 
impersonalistas. 
SIGNIFICADO 
Os impersonalistas que executam sacrifícios fruitivos védicos 
sentem-se atraídos pelos vários deuses do fogo e oferecem-lhes 
oblações. Descrevem-se aqui os quarenta-e-nove deuses do fogo: 


VERSO 63 


fra fa: A AAA | 
E 


agnisvattá barhisadah 
saumyãh pitara ajyapáh 

sâgnayo 'nagnayas tesâr. 
paini daksayani svadhá 


agnisvüttàh—os Agnisváttas; barhisadal—os Barhigadas; saum- 
yàh—os Saumyas; pitarah—os antepassados; ajyapáh—os Ajyapas; 
5a-agnayah—aqueles cujo meio é pelo fogo; amagnayah—aqueles 
cujo meio é sem o fogo; tesam-—deles; patni—a esposa; daksáyani— 
a filha de Dakga; svadhá—Svadhá. 


TRADUÇÃO 
Os Agnisváttas, os Barhisadas, os Saumyas e os Ajyapas são os 
Pitãs. Eles são ou sâgnika ou niragnika. A esposa de todos esses 
Pitãs é Svadhã, que é filha do rei Daksa. 


VERSO 64 


at qua à again am | 
AA REA ARANA 15:81 


tebhyo dadhãra kanye dve 
vayunàm dharinirh svadha 

ubhe te brahma-vàdinyau. 
jfiána-vijfiána-parage 
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tebhyah—deles; dadhàra—produzidas; kanye—filhas; dve—duas; 
vayunüm-— Vayunà; dhàrinim—Dhàrini; svadhà—Svadhà; ubhe— 
ambas; te—elas; brahma-vàdinyau—impersonalistas; jRiána-vijfiána- 
püra-ge—peritas tanto em conhecimento védico quanto em trans- 
cendental. 





TRADUÇÃO 
Svadhã, que foi oferecida aos Pitãs, gerou duas filhas chamadas 
Vayunã e Dhárini, ambas as quais eram impersonalistas e muito 
peritas em conhecimento védico e transcendental. 


VERSO 65 


ne oq mto Ganga | 
amaa: qeu vu spend emiten: ^41 


bhavasya patni tu sati 
bhavarh devam anuvratà 

ütmanah sadrsara putrari 
na lebhe guna-Silatah 


bhavasya—de Bhava (Senhor Siva); patni—a esposa; tu—mas; 
sati—chamada Sati; bhavam—a Bhava; devam—um semideus; 
anuvratà—fielmente ocupada a servigo; dimanah—dela mesma; 
sadrsam—semelhante; putram—um filho; na lebhe—não obteve; 
guna-Silatah-— pelas boas qualidades e pelo caráter. 


TRADUÇÃO 
A décima-sexta filha, cujo nome era Sati, era esposa do Senhor 
Siva. Ela não pôde gerar filhos, embora sempre se ocupasse fiel- 
mente a serviço de seu esposo. 


VERSO 66 


fia) o qa em 
later NEAN 


pitary apratirüpe sve 
bhavayanagase rusa 
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apraudhaivatmandtmánam 
ajahàd yoga-sarnyutà 


pitari—como pai; apratirüpe—desfavorável; sve—sua própria; 
bhavâya—ao Senhor Siva; anãgase—impecável; rusã—com ira; 
apraudhã-—antes de chegar à maturidade; eva—mesmo; dimaná— 
por ela mesma; dimánam—o corpo; ajahat—abandonou; yoga- 
sarhyutã—por yoga mística. 


TRADUÇÃO 
O motivo disso é que o pai de Sati, Daksa, costumava repreender o 
Senhor Siva apesar da impecabilidade de Siva. Conseqüentemente, 
antes de chegar à idade madura, Sati abandonou seu corpo à força de 
seu poder ióguico místico. 


SIGNIFICADO 
O Senhor Siva, sendo o líder de todos os yogis místicos, nem 


sequer construiu um lar para sua residência. Sati era filha de um 
grande rei, Daksa, e, como sua filha caçula, Sati, escolheu como seu 
esposo o Senhor Siva, o rei Daksa não ficou muito satisfeito com ela. 
Portanto, sempre que ela se encontrava com seu pai, este criticava 
desnecessariamente seu esposo, embora o Senhor Siva fosse impe- 
cável. Devido a isso, antes de chegar à idade madura, Sati abando- 
nou o corpo dado por seu pai, Daksa, e por isso não pôde gerar 
filhos. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Quar- 
to Canto, Primeiro Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado 
“Árvore genealógica das filhas de Manu.” 








CAPÍTULO DOIS 


Daksa amaldiçoa o Senhor Siva 


VERSO 1 
fg aaa 

A 

Rara dmg 0 


vidura uváca 
bhave silavatàrh $regthe 
dakso duhitr-vatsalah 
vidvesam akarot kasmád 
anâdrtyâtmajâm satim 


vidurah uvàca— Vidura disse; bhave—para com o Senhor Siva; 
Silavatâm—entre os cavalheiros; $resthe-—o melhor; dakgah-— 
Daksa; duhitr-varsalah-—sendo afetuoso com sua filha; vidvesam— 
hostilidade; akarot—manifestou; kasmát—por que; anàdrtya—des- 
prezando; ãtmajâm—sua própria filha; satim—Sati. 


TRADUÇÃO 
Vidura perguntou: Por que Daksa, que era tão afetuoso com sua 
filha, invejava o Senhor Siva, que é o melhor entre os cavalheiros? 
Por que ele desprezou sua filha Sati? 


SIGNIFICADO 

No Segundo Capítulo do Quarto Canto, explica-se a causa da 
dissenção entre o Senhor Siva e Daksa, que foi devida a um grande 
sacrifício organizado por Daksa para o apaziguamento de todo o 
universo. O Senhor Siva é descrito aqui como o melhor dos cavalhei- 
ros porque não tem inveja de ninguém, é igual para com todas as 
entidades vivas e todas as demais boas qualidades estão presentes em 
sua personalidade. A palavra Siva significa “todo-auspicioso.” Nin- 
guém pode ser inimigo do Senhor Siva, pois ele é tão. pacífico e 
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renunciado que nem sequer constrói uma casa para sua residência, 
senão que vive debaixo de uma árvore, sempre desapegado de todas 
as coisas mundanas. A personalidade do Senhor Siva simboliza o 
melhor que há em termos de gentileza. Por que, então, Daksa, que 
oferecera sua amada filha a personalidade tão gentil, hostilizava o 
Senhor Siva tão intensamente a ponto de levar Sati (filha de Daksa e 
esposa do Senhor Siva) a abandonar seu corpo? 


VERSO 2 


qe qua fu aaa | 
semi wd zfe adt qud mE Ua 1 


kas tari carücara-gururn 
nirvairarh $ânta-vigraham 

ütmárümarn katharh dvesti 
jagato daivatarh mahat 


kah—que (Daksa); tam—a ele (Senhor Siva); cara-acara—de todo 
o mundo (tanto animado quanto inanimado), gurum-—o mestre 
espiritual; nirvairam—sem' inimizade; Sânia-vigraham-—tendo per- 
sonalidade pacífica; arma-ãrâmam —satisfeito interiormente; ka- 
tham— como; dves[i—odeia; jagatali—do universo; daivatam—semi- 
deus; mahat—o grande: 


TRADUÇÃO 
O Senhor Siva, o mestre espiritual do mundo inteiro, está acima da 
inimizade, tem personalidade pacífica e está sempre satisfeito inte- 
riormente, Ele é o maior entre os semideuses. Como é possível que 
Daksa pudesse ser hostil contra tão auspiciosa personalidade? 


SIGNIFICADO 
O Senhor Siva é descrito aqui como carácara-guru, o mestre es- 
piritual de todos os objetos animados è inanimados: Às vezes ele 
é'conhecido como Bhútanátha, que significa “a deidade adorável 
dos néscios." Às vezes bhüta indica os fantasmas. O Senhor Siva 
encarrega-se de reformar pessoas que são fantasmas e demônios, isto 
para não falar de outros, que são divinos; portanto, ele é o mestre 
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espiritual de todos, tanto dos obtusos e demoníacos quanto dos Vais- 
navas altamente eruditos. Também afirma-se que vaisnavânârm yathã 
Sambhuh: Sambhu, o Senhor Siva, é o maior de todos os Vaisnavas. 
Por um lado, ele é o objeto adorável dos demônios obtusos, e por 
outro ele é o melhor de todos os Vaisnavas, ou devotos, e tem uma 
sampradãya chamada Rudra-sampradãya. Mesmo que se torne um 
inimigo ou às vezes fique irado, uma personalidade assim não pode 
ser objeto de inveja; de modo que Vidura, atônito, perguntou por que 
ele fora tomado como tal, especialmente por Daksa. Daksa também 
não é uma pessoa comum. Ele é um Prajâpati, encarregado de servir 
de pai à população, e todas as suas filhas são altamente elevadas, 
especialmente Sati. A palavra sati significa “a mais casta.” Sempre 
que se fala de castidade, Sati, esta esposa do Senhor Siva e filha de 
Daksa, é considerada a primeira. Vidura; portanto, estava atónito. 
“Daksa é tão grandioso,” pensou ele, "e é o pai de Sati. E o Senhor 
Siva é o mestre espiritual de todos. Como, então, poderia haver tanta 
hostilidade entre eles a ponto de Sati, a castíssima deusa, abandonar 
seu corpo devido à desavença entre eles?” 


VERSO 3 


CAGE À AMA AIG: AMAS 
Rra ta: otite gererent 113 1 


etad akhyahi me brahman 
jamátuh svasurasya ca 

vidvegas tu yatah pránàms. 
tatyaje dustyajàn sati 


etat—assim; akhyahi—dize, por favor; me—a mim; brahman—ó 
brãâhmana; jâmâtuh-—do genro (Senhor Siva); $vasurasya—do sogro 
(Daksa); ca—e; vidvesah—desavenga; tu—a. ponto de; yatah—por 
que-motivo; prànan—sua- vida; tatyaje—abandonou; dustyajàn— 
que é impossível de abandonar; sati—Sati. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Maitreya, dar cabo à própria vida é coisa muito 
difícil. Por favor, poderias explicar-me como genro e sogro puderam 
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desentender-se tão amargamente que a grande deusa Sati tivesse que 
abandonar a'sua vida? 


VERSO 4 

HA SIS 
gu Ragai aà Hau O: 
ARE A a gasa: vit 


maitreya uvãca 
purã visva-srjâm satre 
sametàh paramarsayah 
tathâmara-ganãh sarve 
sânugã munayo 'gnayah 


maitreyah uväca—o sábio Maitreya disse; purd—outrora (na 
época de Sváyambhuva Manu); visva-sriam—dos criadores do uni- 
verso; satre—num sacrifício; sametãh—estavam reunidos; parama- 
rsayah—os grandes sábios; tatha—e também; amara-ganáh—os 
semideuses; sarve—todos; sa-anugüh—junto com seus seguidores; 
munayah—os filósofos; agnayah—os deuses do fogo. 


TRADUÇÃO 
O sábio Maitreya disse: Outrora, os líderes da criação universal 
realizaram um grande sacrifício no qual todos os grandes sábios, 
filósofos, semideuses e deuses do fogo reuniram-se junto com seus 
seguidores. 


SIGNIFICADO 

Ao ser interrogado por Vidura, o sábio Maitreya pôs-se a explicar 
o motivo do desentendimento entre o Senhor Siva e Daksa, devido 
ao qual a deusa Sati abandonou seu corpo. Assim começa a história 
de um grande sacrifício realizado pelos líderes da criação universal, a 
saber, Marici, Daksa e Vasistha. Essas grandes personalidades provi- 
denciaram um grande sacrifício, para o qual semideuses como Indra 
e os deuses do fogo reuniram-se com seus seguidores: O Senhor 
Brahma e o Senhor Siva também estavam presentes. 
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VERSO 5 


a iaa muaa AN 
rar AR A AR A 


tatra pravistam rsayo 
drstvarkam iva rocisá 

bhrájamànam vitimiram 
kurvantarh tan mahat sadah 


tatra—ali; pravistam—tendo entrado; rsayah—os sábios; drstvi— 
vendo; arkam—o sol; iva—assim como; rocisà—com brilho; bhra- 
jamánam—brilhando; vitimiram—livre da escuridáo; kurvantam— 
fazendo; tat—aquela; mahat—grande; sadah-—assembléia. 


TRADUÇÃO 
Quando Daksa, o líder dos Prajápatis, entrou naquela assembléia, 
o brilho de seu corpo refulgente como o sol, toda a assembléia foi 
iluminada, e todas as personalidades reunidas tornaram-se insignifi- 
cantes em sua presença. 


VERSO 6 


KALAA AATA: UAT: 
aaa ia anaa: N 


udatisthan sadasyàs te 
sva-dhisnyebhyah sahagnayah 

rte virificarh $arvam ca 
tad-bhasaksipta-cetasah 


udatisthan—puseram-se de pé; sadasyah—os membros da assem- 
bléia; te—eles; sva-dhisnyebhyah—de seus próprios assentos; saha- 
agnayah—junto com os deuses do fogo; rte—com excessão de; 
virificam—Brahmã; farvam—Siva; ca—e; tat—seu (de Daksa); 
bhàsa—pelo brilho; aksipta—s&o influenciadas; cetasah—aqueles 
cujas mentes. 
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TRADUÇÃO 
Influenciados pelo brilho de seu corpo, todos os deuses do fogo e 
outros participantes daquela grande assembléia, com excessão do 
Senhor Brahmã e do Senhor Siva, deixaram seus próprios assentos e 
se puseram de pé em respeito a Dakga. 


VERSO 7 


araña am, atg pT: | 
spi spe a Aa AR O 


sadasas-patibhir dakso 
bhagavân sàdhu sat-krtah 

ajam loka-gururh natvá 
nigasáda tad-àjfíaya 


sadasah—da assembléia; patibhih— pelos líderes; daksah— Daksa; 
bhagavân-—aquele que possui todas as opulências; sâdhu-—devida- 
mente; sat-krtah—recebeu as boas-vindas; ajam—ao náo-nascido 
(Brahma); loka-gurum—ao mestre do universo; natvá—prestando 
reveréncias; nisasada—sentou-se; tat-ajfiayà—por sua (de Brahmà) 
ordem. 


TRADUÇÃO 
Daksga recebeu as adequadas boas-vindas do presidente da grande 
assembléia, o Senhor Brahmã. Após oferecer respeito ao Senhor 
Brahmã, Dakga, por ordem de Brahmã, tomou seu devido assento. 


VERSO 8 


menu dE eg gaara: | 
am ani gara A 1 c I 


prãri-nisannam mrdam drstvá 
nàmrsyat tad-anàdrtah 

uvãca vâmarh caksurbhyâm 
abhiviksya dahann iva 
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pràk —antes; niganmam—estando sentado; mrdam—Senhor Siva; 
drstvà—vendo; na amrsyat—nào tolerou; tat—por ele (Šiva); anā- 
drtah—não sendo respeitado; uvāca—disse; vàmam-—desonesto; 
caksurbhyüàm—com ambos-os olhos; abhiviksya—olhando para; 
dahan—ardendo; iva—como que. 


TRADUÇÃO 
Antes de sentar-se, contudo, Daksa ficou muito ofendido ao ver o 
Senhor Siva sentado e não lhe mostrando nenhum respeito. Nessa 
altura, Daksa ficou iradíssimo, e, com os olhos a arder, pôs-se a falar 
muito energicamente contra o Senhor Siva. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Siva, sendo o genro de Daksa, deveria demonstrar 
respeito a seu sogro levantando-se com os outros, mas, como o 
Senhor Brahmã e o Senhor Siva são os principais semideuses, suas 
posições são superiores à de Daksa. Daksa, no entanto, não pôde 
tolerar isso, considerando-o um insulto de seu genro. Anteriormente, 
também, ele não estava muito satisfeito com o Senhor Siva, pois Siva 
parecia muito pobre e era miserável em suas roupas. 


VERSO 9 


quai mao À RG IR | 
aria a AT SEIA IIS 


srüyatürh brahmargayo me 
saha-devah sahagnayah 

südhünàrh bruvato vrttam 
nájfiànàn na ca matsarát 


$rúyatam—ouvi; brahma-rsayah—ó6 sábios entre os brahmanas; 
me—a mim; saha-devàh—ó semideuses; saha-agnayah—ó deuses do 
fogo; sâdhiinâm—dos cavalheiros; bruvatah-—falando; vrttam—os 
modos; na—ná&o; ajfiânãt-—por ignorância; na ca—e não; maisa- 
rãt—por inveja. 
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TRADUCAO 
"Todos os sábios, bráhmanas e deuses do fogo presentes, por favor, 
ouvi-me com atenção, pois falo sobre os modos de pessoas cavalhei- 
rescas. Eu não falo por ignorância ou inveja. 


SIGNIFICADO 

Ao falar contra o Senhor Siva, Daksa tentou apaziguar a assem- 
bléia anunciando com bastante tato que falaria sobre os modos de 
pessoas cavalheirescas, embora naturalmente isso pudesse afetar 
alguns arrogantes sem modos e a assembléia pudesse ficar infeliz 
porque não queriam que nem mesmo as pessoas grosseiras fossem 
ofendidas. Em outras palavras, ele estava completamente ciente de 
que falava contra o Senhor Siva, apesar do caráter impecável do 
Senhor Siva. No que diz respeito à inveja, desde o início ele tinha 
inveja do Senhor Siva; portanto, ele não pôde distinguir sua própria 
inveja específica. Embora falasse como um homem em ignorância, 
ele queria cobrir suas afirmações dizendo que não estava falando por 
razões invejosas e insolentes. 


VERSO 10 
aq aa aaa ra: | 
aa ma a fa 1121 


ayam tu loka-pálanàrn 
yaso-ghno nirapatrapah 

sadbhir àcaritah panthà 
yena stabdhena düsitah 


ayam-—ele (Siva); tu-—mas; loka-pálânâm—dos governantes do 
universo; yasah-ghnah—arruinando a fama; nirapatrapah—desaver- 
gonhado; sadbhih—por aqueles de boas maneiras; ¿caritah—segui- 
do; panthãh—o caminho; yena—por quem (Siva); stabdhena—não 
tendo comportamento apropriado; disitah—está poluído. 


TRADUÇÃO 
Siva arruinou o nome e a fama dos governantes do universo e 
poluiu o caminho das boas maneiras. Por ser desavergonhado, ele 
náo sabe como agir. 
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SIGNIFICADO 

Daksa queria incutir nas mentes de todos os grandes sábios reuni- 
dos naquele encontro que Siva, sendo um dos semideuses, havia 
prejudicado a boa reputação de todos os semideuses através de seu 
comportamento inadequado: As palavras usadas contra o Senhor 
Siva por Daksa também podem ser entendidas de maneira diferente, 
num bom:sentido. Por exemplo: ele afirmou que Siva é paso-ghna, 
que significa “aquele que arruina o nome e a fama.” Assim, isso 
também pode ser interpretado de modo a significar que ele era tão 
famoso que sua fama exterminava toda outra fama. Novamente, 
Daksa serviu-se da palavra nirapatrapa, que também pode ser usada 
em dois sentidos. Um: sentido é “aquele, que é sub-desenvolvido," 
e outro sentido é “aquele que é o mantenedor de pessoas que não 
têm outro refúgio.” Geralmente, o Senhor Siva é conhecido como o 
senhor dos bhútas, ou seja, criaturas vivas de grau inferior. Eles 
abrigam-se no Senhor Siva porque ele é muito bondoso com todos e 
é rapidamente satisfeito. Portanto ele é chamado de Asutosa. Pes- 
soas assim, que não podem se aproximar de outros semideuses ou de 
Visnu, o Senhor Siva-lhes dá refúgio. Portanto, a palavra nirapa- 
trapa pode ser usada neste sentido. 

VERSO 11 


us 8 Gera sut e ur 1 
«nfi frangere: fas ga emp. t2? 


esa me Si$yatàm pràpto 
yan me duhitur agrahit 

pànir viprügni-mukhatah 
sávitryà iva sadhuvat 


esah—ele (Siva); me— meu; Sisyatám—posigáo subordinada; práp- 
tah—aceitou; yat—por causa; me duhituh—de minha filha; agra- 
hit—ele tomou; pânim-—a m&o; vipra-agni—dos bràhmanas e do 
fogo; mukhatah—na presença; savitryah—Gáyatri; iva—como; 
sâdhuvat—como uma pessoa honesta. 


TRADUÇÃO 
Ele já aceitou como sua a condição de meu subordinado ao casar- 
se com minha filha na presença do fogo e dos bráhmanas. Ele 
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desposou minha filha, que é igual ao Gayatri, e finge ser uma pessoa 
honesta. 


SIGNIFICADO 
Aafirmação de Daksa de queo Senhor Siva fingia ser uma pessoa 
honesta significa que Siva foi desonestó porque, apesar de aceitar a 
posição de genro de Daksa, ele não era respeitoso com Daksga. 


VERSO 12 


ven ARA a aaa: | 
FIAR AGA AA RII 


grhitvā mrga-śāvākşyāh 
pàniri markaja-locanah 

pratyutthanabhivadarhe 
vácàpy akrta nocitam 


grhitva—=tomando; myrga-$áva—cómo um filhote de veado; 
aksyàh—dela cujos olhos; pánim—a máo; markaja—de um macaco; 
locanah—ele que tem os olhos; pratyutthâna—de levantar-se do 
assento; abhivâda—a honra; arhe—para mim, que mereco; vàcà— 
com palavras doces; api—mesmo; akrta na—ele não o fez; uci- 
tam—honra, 

TRADUÇÃO 

Ele tem olhos de macaco, e todavia desposou minha filha, cujos 
olhos são exatamente como os de um filhote de veado. Mesmo assim, 
ele não se pôs de pé para receber-me, nem julgou adequado dar-me 
boas-vindas com palavras doces. 


VERSO 13 


auferido omo Bree i 
ara aaa Ara 1230 


lupta-kriyayasucaye 
mánine bhinna-setave 

anicchann apy adàrn bàlàrn 
südrayevosatim giram 
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lupta-kriyaya—náo observando regras e regulacóes; asucaye— 
impuro; mánine—orgulhoso; bhinna-setave—tendo transgredido 
todas as regras de civilidade; anicchan—náo desejando; api—em- 
bora; adam—dei a máo; balam—minha filha; $údraya—a um sidra; 
iva—como; usatim giram-—a mensagem dos Vedas. 


TRADUÇÃO 
Eu não desejava dar minha filha a essa pessoa, que transgrediu 
todas as regras de civilidade. Por não observar as regras e regulações 
necessárias, ele é impuro, mas fui obrigado a dar-lhe a mão de minha 
filha assim como alguém que ensina a mensagem dos Vedas a um 
Súdra. 


SIGNIFICADO 

Ao Siidra é proibido dar lições dos Vedas porque o Súdra, devido a 
seus atos impuros, não é digno de ouvir tais instruções. Esta restri- 
ção, de que a menos que alguém tenha adquirido as qualificações 
bramínicas não deva ler os textos védicos, é como a restrição de que 
o estudante de direito não deve ingressar na faculdade de direito a 
menos que tenha se graduado nos níveis inferiores. Segundo o con- 
ceito de Daksa, Siva era impuro em seus hábitos e indigno de ter a 
mão de sua filha, Sati, que era tão iluminada, bela e casta, A palavra 
usada a este respeito é bhinna-setave, que se refere a alguém que 
transgrediu todos os regulamentos de bom comportamento por não 
seguir os princípios védicos. Em outras palavras, segundo Daksa, 
todo o contrato de casamento de sua filha com Siva não estava em 
ordem. 


VERSOS 14—15 
WRT SH Adde: d 
ATAR AA A AA 
Fama Aeee: | 
rat afim AA aaa: | 
A RATA Ll 


pretávásesu ghoresu 
pretair bhiita-ganair vrtah 





62 Srimad-Bhagavatam [Canto 4, Cap. 2 


ajary unmattavan nagno 
vyupta-keso hasan rúdan 


cita-bhasma-krta-snünah 
preta-sran-nrasthi-bhüsanah 
sivâpadeso hy asivo 
matto matta-jana-priyah 
patih pramatha-nāthānārir 
tamo-mátrátmakütmanàm 


preta-āvāseşu—nos locais onde së queimam corpos mortos, gho- 
resu—horrível; pretaih—pelos Pretas; bhúta-ganaih—pelos Bhútas; 
vrtah—acompanhado por; afati—ele vagueia; unmatta-vat —como 
um louco; nagnah—nu; vyupta-kesah—tendo o cabelo desgrenhado; 
hasan—rindo; rudan—chorando; cita—da pira funerária; bhasma— 
com as cinzas; krta-snanah—tomando banho; preta—dos crânios de 
corpos mortos; srak-—tendo uma guirlanda; ny-asthi-bhiisanah— 
enfeitado com ossos de homens mortos; $iva-apadesah—que é siva, 
ou auspicioso, somente pelo nome; hi—para; asivah—inauspicioso; 
mattah-—demente; marta-jana-privah-—muito querido por seres lou- 
€os; patilt—o ld: ramatha-nãthânãm-—dos senhores dos Prama- 
thas; ramah-matra-atmaka-àtmanam — daqueles grosseiramente no 
modo da ignorância. 





TRADUÇÃO 

Ele vive em lugares imundos como crematórios, e seus companhei- 
ros são os fantasmas e demônios. Nu como um louco, às vezes rindo 
e às vezes chorando, ele unta com as cinzas do crematório todo o seu 
corpo. Ele não se banha regularmente, e enfeita seu corpo com uma 
guirlanda de crânios e ossos. Portanto, somente pelo nome ele é 
Siva, o auspicioso; na verdade, ele é a criatura mais louca e inauspi- 
ciosa. Desse modo, ele é muito querido por seres dementes no gros- 
seiro modo da ignorância, e é o líder deles. 


SIGNIFICADO 
Aqueles que não se banham regularmente com certeza vivem na 
companhia de fantasmas e criaturas loucas. O Senhor Siva parecia 
ser assim, mas seu nome, Siva, é realmente adequado, porque ele é 
muito bondoso com' pessoas que estão na escuridão do modo da 
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ignorância, tais como bêbados imundos que não se banham regular- 
mente. O Senhor Siva é tão bondoso que dá refúgio a essas criaturas 
e gradualmente as eleva à consciência espiritual. Embora seja mui- 
to difícil elevar semelhantes criaturas à compreensão espiritual, o 
Senhor Siva encarrega-se delas, e portanto, como se afirma: nos 
Vedas, o Senhor Siva é inteiramente auspicioso, Assim, por se asso- 
ciarem com ele, mesmo essas almas caídas podem se elevar. Às vezes 
se observa que grandes personalidades encontram-se com almas 
caídas, não por algum interesse pessoal, mas para o benefício dessas 
almas. Na criação do Senhor, há diferentes espécies de criaturas 
vivas. Algumas delas estão no modo da bondade, outras, no modo da 
paixão, e outras ainda no modo da ignorância. O Senhor Visnu 
encarrega-Se de pessoas que são Vaisnavas conscientes de Krsna e 
avançados, e o Senhor Brahmã encarrega-se de pessoas que estão 
muito apegadas a atividades materiais, mas o-Senhor Siva é tão 
bondoso que se encarrega de pessoas que estão em grosseira igno- 
rância e cujo comportamento é inferior ao dos animais. Portanto, o 
Senhor Siva é especialmente'chamado de auspicioso. 


VERSO 16 


ami SEARA AA A! 
«raum ata CEA LG 


tasmá unmáda-nátháya 
nasta-Saucâya durhrde 

dattà bata mayà sádhvi 
codite paramesthinã 


tasmai—a ele; unmãda-nãthãya-—ao senhor dos fantasmas; nasja- 
$aucãya—sendo desprovido de toda a limpeza; durhrde—coração 
cheio de coisas sujas; dartã-—foi dada; bata-—ai de mim; mayã-—-por 
mim; südhvi—Sati; codite—sendo solicitado; paramesthinà— pelo 
mestre supremo (Brahma). 





TRADUÇÃO 
A pedido do Senhor Brahmã, dei a mão de minha casta filha a ele, 
embora ele seja desprovido de toda a limpeza e seu coração esteja 
cheio de coisas sujas. 





64 Srimad-Bhigavatam [Canto 4, Cap. 2 


SIGNIFICADO 

É dever dos pais dar a mão de suas filhas a pessoas adequadas que 
se equiparem nas tradições familiares de limpeza, comportamento 
cavalheiresco, riqueza, posição social, etc. Daksa estava arrependido 
de, a pedido de seu pai Brahma, ter dado a mão de sua filha a uma 
pessoa que, segundo sua avaliação, era suja. Ele estava tão irado que 
não reconheceu que o pedido fora feito por seu próprio pai. Em vez 
disso, ele referiu-se a Brahmã como paramegthi, o mestre supremo 
do universo; devido a seu temperamento de grosseira ira, ele não 
estava sequer preparado para aceitar Brahmã como seu pai. Em 
outras palavras, ele acusou inclusive Brahmã de ser menos inteligente 
por tê-lo aconselhado a dar a mão de sua bela filha a um sujeito tão 
imundo. Quando alguém fica irado esquece-se de tudo, de modo que 
Daksa; irado, não somente acusou o grande Senhor Siva, mas tam- 
bém criticou seu próprio pai, o Senhor Brahmã, por seu conselho 
náo muito prudente de que ele, Daksa, desse a máo de sua filha ao 
Senhor Siva. 

VERSO 17 


ła aaa 
Aadi a AAA | 
MIST SITO Aa a TATÀ IRON 


maitreya uváca 
vinindyaivarh sa girisam 
apratipam avasthitam 
dakso 'thâpa upasprsya 
kruddhah Saptum pracakrame 


maitreyah uvüca— Maitreya disse; vinindya—abusando; evam— 
assim; sa/i—ele (Daksa); girisam— Siva; apratipam—sem qualquer 
hostilidade; avasthitam—permanecendo; daksah—Dakga; atha—= 
agora; apah—água; upaspríya—lavando máos e boca; kruddhah— 
irado; faptum—amaldicoar; pracakrame—comegou a. 


TRADUÇÃO 
O sábio Maitreya continuou: Assim, Daksa, vendo o Senhor Siva 
sentado como se estivesse contra ele, lavou suas mãos e boca e o 
amaldiçoou com as seguintes palavras. 


Dakga amaldiçoa o Senhor Siva 


VERSO 18 
soa ma safada 
me mia out Rama: ITA 


ayarh tu deva-yajana 
indropendradibhir bhavah 

saha bhágarh na labhatam 
devair deva-ganâdhamah 


ayam—este; tu—mas; deva-yajane—no sacrifício dos semideuses; 
indra-upendra-adibhih—com Indra, Upendra e os outros; bhavah— 
Siva; saha—juntamente com; bhagam—uma porcáo; na—náo; la- 
bhatám—deve obter; devaih—com os semideuses; deva-gana-adha- 
mah—o mais baixo de todos os semideuses. 


TRADUÇÃO 


Os semideuses são elegíveis para compartilhar das oblações de 
sacrifício, mas o Senhor Siva, que é o mais baixo de todos os semi- 
deuses, não deve ter seu quinhão. 


SIGNIFICADO 

Por causa desta maldição, Siva foi privado de seu quinhão nas 
oblações de sacrifícios védicos. Foi devido à maldição de Dakga, 
comenta Sri Vi$vanátha Cakravarti a este respeito, que o Senhor 
Siva foi poupado da calamidade de participar de sacrifícios com os 
outros semideuses, que eram todos materialistas. O Senhor Siva é o 
maior devoto da Suprema Personalidade de Deus, e não fica bem 
para ele comer ou sentar-se com pessoas materialistas como os semi- 
deuses. Assim, a maldição de Daksa foi indiretamente uma bênção, 
pois Siva não teria que comer ou sentar-se com outros semideuses, 
que eram demasiado materialistas. Há um exemplo prático disto, 
deixado para nós por Gaurakisora dãsa Babaji Mahãraja, que cos- 
tumava sentar-se ao lado de uma latrina para cantar Hare Krsna. 
Muitas pessoas materialistas costumavam vir e molestá-lo pertur- 
bando sua rotina diária de cantar. Assim, para evitar a companhia 
delas, ele costumava sentar-se ao lado de uma latrina, onde as pes- 
soas materialistas não iriam devido à imundície e ao mau cheiro. 
Entretanto, Gaurakisora dasa Babaji Maharãja era tão grandioso 
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que foi escolhido como mestre espiritual por uma personalidade tão 
elevada como Sua Divina Graça Om Visnupada Sri Srimad Bhakti- 
siddhânta Sarasvati Gosvâmi Maharãja. A conclusão é que o Senhor 
Siva comportou-se à sua própria maneira para evitar pessoas mate- 


rialistas que pudessem perturbá-lo no prosseguimento de seu serviço 
devocional, 


VERSO 19 


fiama: — qune 

db rfr. fg unu | 
ar Regu 

sim xe ud fera ASI 


nigidhyamánah sa sadasya-mukhyair 
dakso giritràya visrjya $apam 

tasmád viniskramya vivrddha-manyur 
jagüma kauravya nijam niketanam 


nisidhyamánah—sendo solicitado a náo; sah—ele (Daksa); sada- 
sya-mukhyaih—pelos membros do sacrificio; daksah—Dakga; giri- 
trāya—a Siva; visrjva—dando; $dpam—uma maldição; tasmát— 
daquele lugar; viniskramya—saindo; vivrddha-manyuh—estando 
excessivamente «irado; jagama-—-foi; kauravya—6 Nidura; nijam— 
para sua própria; nikeranam—casa: 


TRADUÇÃO 
Maitreya continuou: Meu querido Vidura, apesar dos pedidos de 
todos os membros da assembléia sacrificatória, Daksa, com grande 
, amaldiçoou o Senhor Siva e então deixou a assembléia e voltou 





SIGNIFICADO 
A ira é tão prejudicial que até mesmo uma grande personalidade 
como Dakga, devido á ira, deixou a arena onde Brahma era presi- 
dente e onde todos os grandes sábios e pessoas santas e piedosas 
estavam reunidos; Todos eles pediram-lhe que não partisse, mas, 
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enfurecido, ele saiu, pensando que o lugar auspicioso não era ade- 
quado para ele. Inflado por sua posição elevada, ele-achou que nin- 
guém era superior a ele em argumento. Parece que todosos membros 
da assembléia, incluindo-o Senhor Brahmã, pediram-lhe que não se 
irritasse nem deixasse a companhia deles, mas, apesar de todos esses 
pedidos, ele partiu. Este é o efeito da-ira cruel. No Bhagavad-gitã, 
portanto, aconselha-se a quem quer que deseje fazer avanço tangível 
em consciência espiritual que evite três coisas — a luxúria, a ira e o 
modo da: paixão: Na verdade, podemos ver que a luxúria, a ira e a 
paixão enlouquecem “um: homem, mesmo que ele seja' grandioso 
como Daksa. O próprio nome Daksa sugere que ele era perito em 
todas as atividades materiais, mas, de qualquer modo, devido a sua 
aversão a uma personalidade tão santa como Siva, ele foi atacado 
por esses três inimigos — a ira, a luxúria e a paixão. O Senhor 
Caitanya, portanto, aconselhou que devemos: ser muito cuidadosos 
para não ofender Vaisnavas. Ele comparou as ofensas contra um 
Vaisnava a um elefante louco. Assim como um elefante louco pode 


fazer qualquer coisa horrível, da mesma forma, quando uma pessoa 
ofende um Vaisnava ela pode executar qualquer ação abominável, 


VERSO 20 


far. qu fara 
A aga: 
cu q fem qui 
3 merita eremi fasi: Hell 


vijfiaya sapam giri$sanugagranir 
nandi$varo rosa-kagàya-düsitah 
daksàaya $apam visasarja darunar 
ye cànvamodarns tad-avàcyatàrn dvijah 


vijfiaya—compreendendo; sápam-—a-maldicáo; girisa—de Siva; 
anuga-agranih—um dos: principais associados; nandisvarah— Nan- 
disvara; rosa—ira; kasáya—vermelhos; dúsitah—cegado; daksaya— 
a Dakga; $apam—uma maldigáo; visasarja—deu; darunam—áspe- 
ras; ye—que; ca—e; anvamodan—toleraram; tat-avacyatam—a mal- 
dição de Siva; dvijah—brahmanas. 
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TRADUÇÃO 
Ao compreender que o Senhor Siva fora amaldiçoado, Nandis- 
vara, um dos principais associados do Senhor Siva, ficou iradíssimo. 
Seus olhos avermelharam-se, e ele preparou-se para amaldicoar 
Daksa e todos os bráhmanas ali presentes, que haviam tolerado a 
maldição de Dakşa contra Siva com palavras ásperas. 


SIGNIFICADO 

Existe uma velha luta entre alguns: dos Vaisnavas neófitos e os 
Saivitas; eles vivem se confrontando. Quando Daksa amaldiçoou o 
Senhor Siva com palavras ásperas, alguns dos brahmanas presentes 
teriam desfrutado disso porque certos brãhmanas não admiram mui- 
too Senhor Siva, isto porque eles ignoram a posição do Senhor Siva. 
Nandisvara foi afetado pela maldição, porém, não seguiu o exemplo 
do-Senhor Siva, que também estava presente lá, Embora o Senhor 
Siva pudesse também ter amaldiçoado Dakga de modo semelhante, 
ele se manteve calado e tolerante; mas Nandigvara, seu seguidor, não 
foi tolerante. Evidentemente, como um seguidor, era correto para ele 
não-tolerar um insulto ao seu mestre, mas ele não devia ter amal- 
digoado os bráhmanas que estavam presentes. Toda a questão 
complicou-se tanto que aqueles que não eram suficientemente fortes 
se esqueceram de suas posições, e assim seguiram-se maldições e 
contra-maldições naquela grande assembléia. Em outras palavras, o 
campo material é tão instável que inclusive personalidades como 
Nandisvara, Dakga e muitos dos brãhmanas presentes foram conta- 
minados pela atmosfera de ira. 


VERSO 21 
S A 
A AA aa! 
q rada gal a 112211 
ya etan martyam uddisya 
bhagavaty apratidruhi 


druhyaty ajñah prthag-drstis 
tativato vimukho bhavet 


yah—Qque -(Daksa);. etat. martyam——este corpo; uddisya—com 
referência a; bhagavati—a Siva; apratidruhi—que náo € invejoso; 
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druhyati—tem inveja; ajfiah-—pessoas menos inteligentes; prihak- 
drstih—a visáo de dualidade; tattvatah—de conhecimento transcen- 
dental; vimukhah—desprovida; bhavet—tornar-se-á. 


TRADUÇÃO 
Qualquer pessoa que tenha aceito Dakga como a personalidade 
mais importante e desprezado 6 Senhor Siva, devido à inveja, é 
menos inteligente e, por visualizar em dualidade, será desprovida de 
conhecimento transcendental. 


SIGNIFICADO 

A primeira maldição de Nandisvara era que qualquer pessoa que 
apoiasse Dakga estava identificando-se tolamente com o corpo, € 
porisso; como Daksa nào tinha conhecimentó transcendental, quem 
o apoiasse seria privado de conhecimento transcendental. Daksa, 
disse Nandisvara, identificava-se com o corpo como outras pessoas 
materialistas e tentava obter toda a espécie de facilidades relati- 
vas ao corpo. Ele tinha apego excessivo ao corpo e, em relação ao 
corpo, a esposa, filhos, lar e outras coisas semelhantes, que são 
diferentes da alma. Portanto, a maldição de Nandisvara era de que 
qualquer pessoa que apoiasse Daksa seria destituída de conheci- 
mento transcendental da alma e assim também seria privada de co- 
nhecimento sobre a Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 22 
RI TONI am 3mm T d 
ware fia ara 1er 


grhesu kiita-dharmegu 
sakto grâmya-sukhecchayã 
karma-tantram vitanute 
veda-vàda-vipanna-dhih 


grheşu—na vida familiar, kūța-dharmeşu—de pretensa religiosi- 
dade; saktah—sendo atraido; grāmya-sukha-icchayā—pelo desejo de 
felicidade material; karma-tantram—atividades fruitivas; vitanute— 
executa; veda-vada-—pelas explicações dos Vedas; vipanna-dhih— 
perdendo-se a inteligência. 
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TRADUCAO 
A vida familiar pretensamente religiosa, na qual alguém se sente 
atraído pela felicidade material e, assim, também se sente atraído 
pela explicação superficial dos Vedas, rouba-lhe toda a inteligência e 
a prende a atividades fruitivas como se fossem o todo de tudo. 


SIGNIFICADO 

As pessoas que se identificam com a existência corpórea apegam- 
se às atividades fruitivas descritas na literatura védica. Por exemplo: 
nos Vedas se diz que quem observar o voto de caturmasya alcançará 
felicidade eterna no reino celestial. No Bhagavad-gitã se diz que esta 
linguagem florida dos Vedas atrai principalmente pessoas que se 
identificam com o corpo. Para elas, a felicidade existente no reino 
celestial é tudo; elas não sabem que, além disso, existe o reino espiri- 
tual, ou reino de Deus, e não têm conhecimento de que se pode ir lá. 
Assim; elas estão desprovidas de conhecimento transcendental. Pes- 
soas assim são muito cuidadosas em observar as regras e regulações 
da vida familiar a fim de serem promovidas na próxima vida à Lua 
ou'a outros planetas celestiais. Afirma-se aqui que semelhantes pes- 
soas estão apegadas a grâmya-sukha, que significa “felicidade mate- 
rial", sem conhecimento da vida espiritual eterna e bem-aventurada. 


VERSO 23 


Fara regra: va: | 
remi aser arrasa 112311 


buddhyà parübhidhyayinya 
vismrtütma-gatih pa$uh 

stri-kâmah so *stv atitarâm 
dakso basta-mukho 'cirãt 


buddhya—por inteligência; para-abhidhyâyinyã-—aceitando o 
Corpo como o eu; vismrta-dtma-gatih —tendo se esquecido do conhe- 
cimento de Visnu; pasuh-—um animal; stri-kâmah-—apegado à vida 
sexual; sah—ele (Daksa); astu—que; atitaram—excessivo; daksah— 
Dakga; basta-mukhah—o focinho de um bode; acirat —em pouco 
tempo. 
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TRADUÇÃO 
Daksa aceita o corpo como se fosse tudo. Portanto, já que se 
esqueceu do visnu-páda, ou visnu-gati, e está apegado somente á 
vida sexual, em pouco tempo terá o focinho de um bode. 


VERSO 24 


farias. 3: 1 
dabas Y UT Hall 


vidyà-buddhir avidyayam 
karmamayydm asau jadah 

samsarantv iha ye cómum 
anu $arvâvamâninam 


vidya-buddhih—educacáo e inteligencia materialistas; avidyayam— 
em ignorância; karma-mayydam—formada de atividades fruitivas; 
asau—ele (Daksa); jadah-—brutos; sarhsarantu—que eles nasçam 
repetidamente; ¡ha—aqui neste mundo; ye-—que; ca—e; amum— 
Daksa; anu—seguindo; sarva—Siva; avamáninam—insultando. 


TRADUCAO 
Aqueles que se tornam tão brutos como a matéria, cultivando 
inteligência e educação materialistas, envolvem-se tolamente em ativi- 
dades fruitivas. Homens desse gênero propositadamente insultaram 
o Senhor Siva. Que eles continuem no ciclo de repetidos nascimentos 
emortes. 


SIGNIFICADO 
As três maldições supramencionadas são suficientes para tornar 
alguém bruto como uma'pedra, desprovido de conhecimento espiri- 
tual e preocupado com educação materialista, que não passa de 
ignorância. Após proferir essas maldições, Nandisvara amaldiçoou 
então os brãhmanas a continuar no ciclo de nascimentos e mortes 
por eles apoiarem Daksa em sua blasfêmia contra o Senhor Siva. 


VERSO 25 


Rr: gan: ga gra gm | 
AAA: O AE RAN 
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girah $rutayah puspinyã 
madhu-gandhena bhürinà 

mathná conmathitatmánah 
sammuhyantu hara-dvisah 


girah—palavras; $rutayah—dos Vedas; puspinyah—florida; 
madhu-gandhena—com o aroma do mel; bhúrina—profusas; ma- 
thná—encantadoras; ca—e; unmathita-datmánah—cujas mentes 
tornam-se brutas; sammuhyantu—que permanegam apegados; hara- 
dvisah—invejosos do Senhor Siva. 


TRADUÇÃO 
Que aqueles que têm inveja do Senhor Siva, sendo atraídos pela 
linguagem florida das encantadoras promessas védicas, e que deste 
modo tornam-se estúpidos, permaneçam sempre apegados a ativi- 
dades fruitivas. 


SIGNIFICADO 
As promessas védicas de elevação aos planetas superiores para um 
padrão melhor de vida materialista são comparadas à linguagem 
florida porque numa flor certamente há aroma mas este aroma não 
dura muito tempo. Na flor existe mel, mas este mel não é eterno. 


VERSO 26 


aa fa zb afiada: | 
farra an aaa NRAN 


sarva-bhaksà dvijà vrttyai 
dhrta-vidyd-tapo-vratàh 

vitta-dehendriyârâma 
yücakà vicarantv iha 


sarva-bhaksah—comendo tudo; dvijah—os brahmanas; vrttyai— 
para manter o corpo; dhrta-vidyã-—tendo adotado educação; 
tapah—austeridade; vratàh—e votos; vitta—dinheiro; deha—o 
corpo; indriya—os sentidos; drámah—a satisfacáo; yacakah—como 
mendigos; vicarantu—que vagueiem; ¡ha—aqui. 
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TRADUÇÃO 
Esses brâhmanas adotam educação, austeridade e votos somente 
para o propósito de manter o corpo. Eles serão desprovidos da dis- 
criminação entre o que comer e o que não comer. Eles adquirirão 
dinheiro, esmolando de porta em porta, simplesmente para a satis- 
fação do corpo. 


SIGNIFICADO 

A terceira maldição lançada por Nandisvara sobre os bràhmanas 
que apoiaram Daksa cumpre-se perfeitamente na era de Kali. Os 
pretensos brãhmanas já não estão mais interessados em compreender 
a natureza do Brahman Supremo, embora brãhmana signifique 
aquele que obteve conhecimento sobre Brahman. No Vedánta-sútra 
também se afirma — athato-brahma-jijñasa: esta forma humana de 
vida destina-se à compreensão do Brahman Supremo, a Verdade 
Absoluta, ou, em outras palavras, a vida humana destina-se à ele- 
vação ao posto de brãhmana. Infelizmente, os brâhmanas modernos, 
ou ditos brãhmanas que nascem em famílias originalmente bramíni- 
cas, deixaram seus próprios deveres ocupacionais, mas não permi- 
tem que outros ocupem os postos de brãhmanas. As qualificações 
dos brãhmanas são descritas nas escrituras, no Srimad-Bhágavatam, 
no Bhagavad-gitã e em todos os demais textos védicos. Brahmana 
não é título ou posição hereditários. Se alguém de família não- 
brãhmana (por exemplo, alguém nascido em família de sadras) 
tenta tornar-se bráhmana qualificando-se: adequadamente: sob a 
instrução de um mestre espiritual fidedigno, esses pretensos brãhma- 
nas farão objeções. Semelhantes brãhmanas, tendo sido amaldiçoa- 
dos por Nandigvara, estão realmente numa posição onde não fazem 
discriminação entre comestíveis e não comestíveis e simplesmente 
vivem para manter: corpo material perecível e suas famílias. Essas 
caídas almas condicionadas não são dignas de ser chamadas de 
brãhmanas, porém, em Kali-yuga, elas alegam ser brãhmanas, e se 
uma pessoa realmente tenta alcançar qualificações bramínicas, elas 
tentam obstar seu progresso. Esta é a situação da era atual. Caitanya 
Mahãprabhu condenou este princípio muito energicamente. Durante 
Sua conversa com Rámánanda Raya, Ele disse que, não importando 
que alguém nasça em família brãhmana ou-em família sudra, que 
seja chefe de família ou sannyãsi, se ele conhecer a ciência de Krsna 
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decerto será um mestre espiritual; Caitanya Mahãprabhu tinha 
muitos discípulos supostamente $údras como. Haridása Thákura e 
Ramãânanda Rãya. Mesmo os Gosvâmis, que eram os principais dis- 
cipulos do Senhor Caitanya, também foram banidos da sociedade 
brãhmana, mas Caitanya Mahãprabhu, por Sua graça, transformou- 
os em Vaisnavas de primeira classe. 


VERSO 27 


a qa qi dei figo do 
YU AUT AT Temp dsl! 


trasyaivam vadatah sâparh 
$rutvà dvija-kulàya vai 

bhrguh pratyasrjac châpam 
brahma-dandam durat yayam 


tasya--sua (de Nandisvara); evam--assim; vadatah-— palavras; 
sâpam-—a maldição; srurvã--ouvindo; dvija-kulâya-—aos bráhma- 
nas; vai—de fato; bhrguh—Bhrgu; pratyasrjat—íez; saápam-— uma 
maldição; brahma-dandam-—a punição de um brãhmana; dura- 
tyayam-— insuperável. 

TRADUÇÃO 

Quando todos os brâhmanas hereditários foram assim amaldiçoa- 
dos por Nandisvara, o sábio Bhrgu, em reação, condenou os segui- 
dores do Senhor Siva com esta fortíssima maldição bramínica. 





SIGNIFICADO 

Apalavra duratyaya é particularmente usada em referência a uma 
brahma-danda, ou maldição de um brãhmana.-A maldição de um 
bràhmana é: muito forte; portanto ela-se chama duratyaya, ou 
insuperável. Como Senhor afirma no Bhagavad-gitã, as estritas leis 
da natureza são insuperáveis; de modo semelhante, se um brahmana 
profere uma maldição, essa maldição também é insuperável. Mas o 
Bhagavad-gitã também diz que-as maldições ou bênçãos do mundo 
material são, afinal de contas, criações materiais. O Caitanya- 
caritàmrta confirma que tanto aquilo que é aceito neste mundo ma- 
terial como bênção quanto aquilo que é aceito como maldição estão 
na mesma plataforma porque são- materiais. Para escapar dessa 
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contaminação material, devemos refugiar-nos na Suprema Persona- 
lidade de Deus, como'se recomenda no Bhagavad-gitã (7.14): mam 
eva'ye prapadyante mãyâm etârn taranti'te O melhor caminho é 
transcender todas as maldições e bênçãos materiais e refugiar-se no 
Senhor Supremo, Krsna, para permanecer numa posição transcen- 
dental. As pessoas que se refugiam em Krsna sáo sempre pacíficas; 
elas nunca sáo amaldigoadas por ninguém, nem tentam amaldicoar 
ninguém. Esta é uma posição transcendental. 


VERSO 28 


Nada ds aa Aga 
UTA MA aemiaafigfaga: lRcil 


bhava-vrata-dharà ye ca 
ye ca tàn samanuvratàh 
pásandinas te bhavantu 
sac-chástra-paripanthinah 


bhava-vrata-dharah—aceitando' um voto de satisfazer o Senhor 
Siva; ye—quem; ca—e; ye—quem; ca—e; tün—esses principios; 
samanuvratáh—seguindo; pásandinah—ateus; te—eles; bhavantu— 
que se tornem; sat-sastra-paripanthinali—desviados dos preceitos 
transcendentais das escrituras. 


TRADUÇÃO 
Aquele que aceitar um voto de satisfazer o Senhor Siva ou que 
seguir esses princípios certamente tornar-se-á um ateu e será desvia- 
do dos preceitos transcendentais das escrituras. 


SIGNIFICADO 

Às vezes observa-se que os devotos do Senhor Siva imitam as 
características do Senhor Siva: Por exemplo: o Senhor Siva bebeu 
Um oceano de veneno, de modo que alguns dos seguidores do Senhor 
Siva o imitam e tentam tomar tóxicos como gafijã (maconha). A 
maldição feita aqui é que, se alguém seguir esses princípios, tornar- 
se-á certamente um infiel e voltar-se-á contra os princípios da regu- 
lação védica. Diz-se que esses devotos do Senhor Siva serão sac- 
chastra-paripanthinah, que significa “opostos à conclusão do sastra, 
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ou escritura.". Confirma-se isto também no Padma Puràna. O 
Senhor Siva recebeu ordem da Suprema Personalidade de Deus de 
deve pregar a filosofia impessoal ou Maàyàávàda, com um objetivo 
específico, assim como o Senhor Buddha pregou a filosofia do nii- 
lismo com objetivos específicos mencionados nos sãstras. 

Às vezes é necessário pregar uma doutrina filosófica que seja con- 
tra a conclusão védica. No Siva Purâna afirma-se que o Senhor Siva 
disse a Párvati que em Kali-yuga, no corpo de um brãhmana, ele 
pregaria a filosofia Mayavada. Assim, observa-se geralmente que os 
adoradores do Senhor Siva são seguidores Mayavadis. O próprio 
Senhor Siva diz: mãyâvâdam asac-châstram. Asat-$âstra, como se 
explica aqui, significa a doutrina de impersonalismo Máyáváda, ou 
seja, tornar-se uno com o Supremo. Bhrgu Muni amaldiçoou que 
pessoas que adorassem o Senhor Siva tornar-se-iam seguidores desta 
asat-$âstra Mayávada, a qual procura estabelecer que a Suprema 
Personalidade de Deus é impessoal. Além disso, entre os adoradores 
do Senhor Siva, há uma seção: que-vive uma vida diabólica. O 
Srimad-Bhagavatam e o Nárada-pañcarátra sáo escrituras autoriza- 
das que sáo consideradas sat-süstra, ou seja, escrituras que conduzem 
ao caminho da compreensáo de Deus. Asat-$dstras sáo justamente o 
oposto. 

VERSO 29 


aut qui MAA | 
Raa Radat a dd ua Ra 


nasta-$aucã midha-dhivo 
Jjata-bhasmásthi-dhárinah 
visantu $iva-diksãyârh 
yatra daivam surüsavam 


nasta-$aucah—abandonando-se a limpeza; miidha-dhiyah-—tolice; 
Jjatã-bhasma-asthi-dhãripah —usando cabelo longo, cinzas e ossos; 
visantu—podem entrar; siva-diksãyâm-—na iniciação de adoração a 
Siva; yatra—onde; daivam—são espirituais; sura-Aasavam—vinho e 
bebidas. 

TRADUÇÃO 

Aqueles que fazem voto de adorar o Senhor Siva são tão tolos que 

o imitam mantendo os cabelos longos sobre suas cabeças. Quando 
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iniciados na adoração ao Senhor Siva, eles preferem alimentar-se de 
vinho, carne e outras coisas desse gênero. 


SIGNIFICADO 

Condescender com vinho e carne, com manter cabelos longos 
sobre a cabeça, não banhar-se diariamente e fumar gāñjā (maconha) 
são alguns dos hábitos aceitos por criaturas tolas que não têm vidas 
reguladas. Com tal comportamento, a pessoa se torna desprovida de 
conhecimento transcendental. Na iniciação ao mantra de Siva existe 
o mudrikãstaka, no qual às vezes se recomenda que a pessoa faça da 
vagina seu assento e assim deseje nirvâna, ou dissolução da existên- 
cia, Nesse processo de adoração, é necessário vinho, ou, às vezes, em 
lugar do vinho, suco de palmeira que-é convertido em tóxico; Isto 
também se oferece de acordo com Siva-âgama, uma escritura sobre o 
método de adorar o Senhor Siva. 


VERSO 30 


3H amm. sq RO | 
Y farol gama: moesman: NoN 


brahma ca brahmanams caiva 
yad yüyarh parinindatha 

setum vidhãranam purnsâm 
atah pàgsandam àsritàh 


brahma—os Vedas; ca=—Ñe; bráhmanán—os «bráhmanas; ca—=e; 
eva—certamente; yat—porque; púyam—tu; parinindatha—blas- 
fémia; setum—princípios védicos; vidhãranam-—mantendo; purm- 
sám-—da humanidade; atah—portanto; pasandam-—ateísmo;. asri- 
tüh—te refugiaste. 

TRADUÇÃO 

Bhrgu Muni continuou: Já que blasfemaste os Vedas e os bráhma- 
nas, que são seguidores dos princípios védicos, compreende-se que já 
te refugiaste na doutrina do ateísmo. 


SIGNIFICADO 
Bhrgu Muni, ao amaldiçoar : Nandisvara, disse que eles não 
somente se degradariam ao ateísmo devido a essa maldição, mas 
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também já haviam se degradado ao padrão de ateísmo por terem 
blasfemado os Vedas, a fonte da civilização humana. A civilização 
humana baseia-se nas divisões qualitativas da ordem social, a saber, 
a classe inteligente, a classe marcial, à classe produtiva e a classe 
trabalhadora. Os Vedas fornecem a orientação certa para se avançar 
em cultivo espiritual e em desenvolvimento econômico e para se 
regular o princípio do gozo dos sentidos, de modo que, ao final das 
contas, possamos libertar-nos da contaminação material, atingindo 
o nosso verdadeiro estado de identificação espiritual (aharh brah- 
mãsmi): Enquanto estamos na contaminação da existência material, 
trocamos de corpos desde os seres aquáticos até a posição de 
Brahma, masa forma humana de vida é a vida de perfeição máxima 
no mundo material. Os Vedas dão orientações pelas quais possamos 
elevar-nos na próxima vida, Os Vedas são a mãe dessas instruções, e 
os brâhmanas, ou pessoas que têm conhecimento dos Vedas, são o 
pai. Assim, se alguém blasfema os Vedas e os bráhmanas, natural- 
mente baixa à condição de ateista. A palavra exata usada em sâns- 
crito é nástika, a qual refere-se a alguém que não crê nos Vedas mas 
inventa algum sistema fantasioso de religião. Sri Caitanya Mahá- 
prabhu diz que os seguidores do sistema budista de religião são nãsri- 
kas. A fim de estabelecer sua doutrina de não-violência, o Senhor 
Buddha recusou-se terminantemente a acreditar nos Vedas, e assim, 
mais tarde, Sankarâcárya acabou com este-sistema de religião na 
Índia, forçando-o a sair da Índia. Afirma-se aqui: brahma ca bráhma- 
nãn. Brahma significa os Vedas. Aham brahmásmi significa “Tenho 
conhecimento pleno.” A afirmação védica é que devemos pensar que 
somos Brahman, pois realmente somos Brahman. Se brahma, ou a 
ciência espiritual védica, for condenada, e os mestres da ciência espi- 
ritual, os brãhmanas, forem condenados, como, então, a civilização 
humana'sobreviverá? Bhrgu Muni disse: “Não é por causa de minha 
maldição que vós vos tornareis ateístas; já estais situados no princípio 
do ateísmo. Portanto, estais condenados." 


VERSO 31 


ux ua fi girar fra: emt gama: i 
a air ^ senes da? 


Daksa amaldicoa o Senhor Siva 


esa eva hi lokanarn 
4ivah panthàh sanütanah 
vam púrve cânusantasthur 
yat-pramàünarn janàrdanah 


esah—os Vedas; eva—certamente; hi—para; lokánam—de todas 
as pessoas; fivah—auspicioso; panthah—caminho; sanátanah—eter- 
no; yam—o qual (caminho védico); pürve—no passado; ca—e; 
anusantasthuh—foi rigidamente seguido; yar—no qual; pramá- 
nam —a evidéncia; janárdanah— Janàrdana. 


TRADUCAO 
Os Vedas dão os princípios regulativos eternos para o avanço 
auspicioso da civilização humana, os quais foram rigidamente segui- 
dos no passado. A forte evidência deste princípio é a Suprema Per- 
sonalidade de Deus, que Se chama Janürdana, o benquerente de 
todas as entidades vivas. 


SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã, a Suprema Personalidade de Deus, Krsna, 
afirma ser o pai de todas as entidades vivas, a despeito de suas 
formas. Existem 8.400.000 diferentes espécies de formas de vida, e o 
Senhor Krsna afirma ser o pai de todas. Como as entidades vivas são 
partes integrantes da Suprema Personalidade de Deus, elas são todas 
filhos do Senhor, e, para benefício e orientação delas, por elas es- 
tarem pairando sob a impressão de que podem assenhorear-se 
da natureza material, são-lhes dados os Vedas. Portanto, os Vedas 
chamam-se apaurugeya, pois não são escritos por algum homem ou 
semideus, incluindo a primeira criatura viva, Brahma. Brahmã não é 
o criador ou autor dos Vedas. Ele também é um dos seres vivos neste 
mundo material; portanto, ele não tem capacidade de escrever ou 
falar os Vedas independentemente. Toda entidade viva neste mundo 
material está sujeita a quatro deficiências: ela comete erros, toma 
uma coisa por outra, engana e tem sentidos imperfeitos: Os Vedas, 
contudo, não são escritos por nenhuma criatura viva dentro deste 
mundo material. Por isso se diz que eles são apaurugeya. Ninguém 
pode determinar a história dos Vedas. Evidentemente, a civilização 
humana moderna não tem história cronológica do mundo ou do 
universo, e não pode apresentar dados históricos reais anteriores a 
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trés mil anos. Porém, ninguém remontou a quando os Vedas foram 
escritos, porque eles não foram escritos por nenhum ser vivo dentro 
deste mundo material. Todos os demais sistemas de conhecimento 
são defeituosos por terem sido escritos ou falados por homens ou 
semideuses que são produtos desta criação material; o Bhagavad- 
gitã, porém, é apaurugeya, pois não foi falado por nenhum ser 
humano: ou nenhum semideus dessa criação material; ele foi falado 
pelo Senhor Krgna, que está além da criação material. Isto é aceito 
por eruditos resolutos como Sankaracarya, isto para não falar de 
outros acâryas tais como Râmânujacarya e Madhvacarya. Sañka- 
rácárya aceita que Naáráyana e Krsna sáo transcendentais, e no 
Bhagavad-gitã, também, o Senhor Krsna estabelece que aham sarva- 
sya prabhavo mattah sarvarn pravartate; “Eu sou a origem de tudo; 
tudo emana de Mim.” Esta criação material, incluindo Brahmã e 
Siva e todos os semideuses, é criada por Ele, pois tudo emana dEle. Ele 
também diz que o objetivo de todos os Vedas é compreendê-lO 
(vedais ca sarvair aham eva vedyah). Ele é o veda-vit (ou conhecedor 
dos Vedas) original e vedánta-krt (ou o compilador do Vedánta). 
Brahmã não é o compilador dos Vedas. 

No começo -do Srimad-Bhãgavatam afirma-se — tene brahma 
hrdã:a Suprema Verdade Absoluta, a Personalidade de Deus, deu 
instruções a Brahmã sobre o conhecimento védico através de seu 
coração. Portanto, a evidência de que o conhecimento védico está 
livre:dos defeitos de erros, ilusões, enganos e imperfeições é que ele 
foi proferido pela Suprema Personalidade de Deus, Janárdana, e 
assim tem sido seguido desde tempos imemoriais, começando por 
Brahmã. A religião védica, ou os princípios dos Vedas, tem sido 
seguida pela população altamente: culta da Índia desde tempos 
imemoriais; ninguém pode determinar a história da religião védica. 
Portanto, ela é sanãtana, e qualquer blasfêmia contra os Vedas é tida 
como ateísmo. Os Vedas sáo descritos como setu, que significa “uma 
ponte”. Quem quiser alcangar sua existéncia espiritual terá que 
cruzar um oceano de ignorância. Os Vedas são a ponte pela qual 
cruzamos esse grande oceano. 

Os Vedas descrevem como dividir a raça humana em quatro 
classes de acordo com qualidade e capacidade de trabalho; Este é um 
sistema muito científico, e também é sanátana, pois ninguém pode 
determinar sua história e ele jamais pode ser supresso. Ninguém 
pode acabar com o sistema de varna e asrama, ou das castas e 
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divisões. Por exemplo: quer se aceite quer não o nome brãhmana, há 
uma classe na sociedade que é conhecida como a classe inteligente e 
que se interessa por compreensão espiritual e filosofia. Do mesmo 
modo, há uma classe de homens que se interessam em administrar e 
liderar os outros. No sistema védico, esses homens de espírito marcial 
são chamados de kgatriyas. Do mesmo modo, em toda a parte há 
uma classe de homens que estão interessados em desenvolvimento 
econômico, negócios, indústrias e em produzir riquezas; eles são 
denominados vaisyas. Há ainda outra classe, que não é inteligente, 
nem tem espírito marcial, nem é dotada com capacidade para desen- 
volver a economia, mas que simplesmente pode servir aos outros. 
Eles são denominados $údras, ou a classe trabalhadora. Esse sistema 
é sanãtana — ele existe desde tempos imemoriais, e continuará da 
mesma maneira, Não há poder no mundo que possa suprimi-lo. 
Portanto, como este sistema sanãtana-dharma é eterno, todos podem 
elevar-se ao mais alto padrão de vida espiritual seguindo os princí- 
pios védicos. 

Afirma-se que, antigamente, os sábios seguiam esse sistema; por- 
tanto, seguir o sistema védico é seguir a etiqueta padrão da socie- 
dade. Mas, os seguidores do Senhor Siva, que são bêbados, que são 
viciados em tóxicos e em vida sexual, que não se banham e que 
fumam gãfijã, são contra toda a etiqueta humana. A conclusão é que 
as próprias pessoas que se rebelam contra os princípios védicos evi- 
denciam o fato de que os Vedas são autorizados, porque, por não 
seguirem os princípios védicos, elas tornam-se como animais. Tais 
pessoas animalescas evidenciam a supremacia das regulações védicas. 


VERSO 32 


aa qui dé gal a CRM 
fil ara quê da at am WU ill 


tad brahma paramarh śuddharh 
satárh vartma sanátanam 

vigarhya yãta pasandam 
daivarn vo yatra bhüta-ràt 


tat—este; brahma— Veda; paramam—supremo; suddham-— puro; 
satâm-—das pessoas santas; vartma—caminho; sanátanam— eterno; 
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vigarhya—blasfemando; yàüta—deveis ir; pàsandam—ao ateísmo, 
daivam—deidade; vah—vossa; yatra—onde; bhiita-rã-—o senhor 
dos bhütas. 
TRADUÇÃO 
Blasfemando os princípios dos Vedas, que são o caminho puro e 
supremo das pessoas santas, certamente vós, seguidores de Bhiita- 
pati, Senhor Siva, baixareis ao nível do ateísmo. 


SIGNIFICADO 

Descreve-se aqui o Senhor Siva como bhúta-rãr. Os fantasmas e 
aqueles que se situam no modo material da ignorância denominam- 
se bhütas, de modo que bhüta-ràj refere-se ao líder das criaturas que 
se situam no mais baixo nível dos modos da natureza material. Além 
disso, bhüta significa alguém que tenha nascido ou algo que seja 
produzido; portanto, neste sentido, o Senhor Siva pode ser aceito 
como o pai deste mundo material. Aqui, evidentemente, Bhrgu Muni 
toma o Senhor Siva como o líder das criaturas inferiores. As carac- 
terísticas da classe inferior de homens já foram descritas — nào se 
banham, usam cabelos compridos e sáo viciados em tóxicos. Em 
comparação com o caminho seguido pelos adeptos de Bhütarát, o 
sistema védico é certamente excelente, pois promove às pessoas à 
vida espiritual como o mais elevado princípio eterno de civilização 
humana. Se alguém desacredita ou blasfema os princípios védicos, 
baixa ao nível do ateísmo. 


VERSO 33 
dia sam 
quld qq md unm | 
feria da: ña ga tao 11331 
maitreya uvüca 
tasyaivarh vadatah $aparn 
bhrgoh sa bhagaván bhavah 


niscakrâma tatah kificid 
vimanã iva sânugah 


maitreyah uvaca-Maitreya disse; tasya— dele; evam——assim; 
vadatah—sendo proferida; $apam—maldigáo; bhrgoh—de Bhrgu; 
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sah—ele; bhagaván—aquele que possui todas as opuléncias; bha- 
vah—Senhor Siva; niscakrama—foi; tatah—dali; kiñicit—um tanto; 
vimanáh—taciturno; ¡va—cómo; sa-anugah—acompanhado por 
seus discípulos. 


TRADUCAO 
O sábio Maitreya disse: Enquanto essas maldições e contra- 
maldições prosseguiam entre os seguidores do Senhor Siva e os par- 
tidários de Daksa e Bhrgu, o Senhor Siva ficou muito taciturno. Sem 
dizer nada, ele deixou a arena do sacrifício, acompanhado por seus 
discípulos. 


SIGNIFICADO 

Descreve-se aqui o excelente caráter do Senhor Siva: Apesar das 
maldições e contra-maldições entre os grupos de Daksa e Siva, por 
ser o maior Vaisnava, Siva se manteve tão sóbrio que não disse nada. 
O Vaisnava é sempre tolerante, e o Senhor Siva é considerado o 
Vaisnava mais elevado, de modo que seu caráter, como fica demons- 
trado nessa cena, é excelente. Ele ficou taciturno porque sabia que 
essas pessoas, tanto seus homens quanto os de Daksa, estavam des- 
necessariamente amaldicoando e contra-amaldigoando uns aos 
outros, sem nenhum interesse por vida espiritual. De seu ponto de 
vista, Siva não considerava ninguém inferior ou superior, porque ele 
é um Vaisnava. Como se afirma no Bhagavad-gità (5.18), panditàh 
sama-darsinah: quem é perfeitamente erudito não considera nin- 
guém menor ou maior, porque vê todos a partir da plataforma espi- 
ritual. Assim, a única alternativa que restou ao Senhor Siva foi partir 
para impedir seu seguidor, Nandisvara, bem como Bhrgu Muni, de 
continuarem a amaldiçoar-se e contra-amaldiçoar-se. 


VERSO 34 


sf frage ad eeu | 
diga Rara ST el e: NRO 


te pi visva-srjah satrarh 
sahasra-parivatsarán 
sarmvidhaya mahesvàsa: 
yatrejya rsabho harih 
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te—aqueles; api—mesmo; visva-srjah--progenitores da. popula- 
ção universal; satram—o sacrifício; sahasra-—mil; parivatsaràn— 
anos; samvidhaya—executando; mahesvasa—ó Vidura; yatra—no 
qual; ¡jyah—a ser adorada; rsabhah—a Deidade que preside a todos 
os semideuses; harih—Hari. 


TRADUÇÃO 
O sábio Maitreya continuou: Ó Vidura, todos os progenitores da 
população universal executaram desse modo um sacrifício por milha- 
res de anos, pois o sacrifício é a melhor maneira de adorar o Senhor 
Supremo, Hari, a Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

Afirma-se claramente aqui que personalidades resolutas, gera- 
doras de toda a população do mundo, interessam-se em satisfazer 
a Suprema Personalidade de Deus, oferecendo-Lhe sacrifícios. O 
Senhor também diz no' Bhagavad-gitã (5.29), bhoktârarm yajfia- 
tapasâm. Alguém poderá dedicar-se a executar sacrifícios e rigorosas 
austeridades em busca da perfeição, porém, todos eles destinam-se a 
satisfazer o Senhor Supremo. Se tais atividades forem executadas em 
troca de satisfação pessoal, ele se verá envolvido em pásanda, ou 
ateísmo; mas, quando as executar para a satisfação do Senhor 
Supremo, estará seguindo os princípios védicos. Todos os sábios ali 
reunidos executaram sacrifícios por mil anos. 


VERSO 35 


IA A fam | 
fra E dl E A a IRA 


üplutyavabhrtham yatra 

gangã yamunayanvitá 
virajenátmaná sarve 

svarh svarh dhâma yayus tatah 


âplutya—tomando banho; avabhrtham—o banho que se toma 
após a execução de sacrifícios; yatra—onde; gañgá—o rio Ganges; 
yamunayã-—com o rio Yamunã; anvita—misturado; virajena—sem 
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infeccáo; atmanà— pela mente; sarve—todos; svam svam-—suas res- 
pectivas; dama —moradas; yayuh—foram; tatah— dali. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Vidura, portador de arcos e flechas, todos os semi- 
deuses que executavam o sacrifício tomaram seu banho na confluên-. 
ia do Ganges com o Yamunã após completarem a realização do 
vajfia. Esse banho chama-se avabhrtha-snâna. Após purificarem 
assim seus corações, eles partiram para suas respectivas moradas. 





SIGNIFICADO 

Depois que o Senhor Siva e, antes disso, Daksa, deixaram a are- 
na de sacrifício, o sacrifício não foi interrompido; os sábios 
continuaram-no por muitos anos-a fim de satisfazer o Senhor 
Supremo. O sacrifício não foi destruído pela ausência de Siva e 
Daksa, e os sábios prosseguiram com suas atividades, Em outras 
palavras, pode-se supor que, se alguém não adora os semideuses, 
mesmo que sejam do nível-do Senhor Siva e Brahma, de qualquer 
modo pode satisfazer a Suprema Personalidade de Deus: Confirma- 
se isto também no Bhagavad-gità (7.20). Kamais tais tair hrta-¡ñanah 
prapadyante 'nya-devatâh. Pessoas que são impelidas por luxúria e 
desejo recorrem aos semideuses para obter algum benefício material. 
O Bhagavad-gitã usa duas palavras muito específicas, násti buddhih, 
significando “pessoas que perderam sua razão ou inteligência.” 
Somente pessoas assim recorrem a semideuses e desejam obter benefí- 
cios materiais deles. Evidentemente, isto não quer dizer que não 
devamos mostrar respeito pelos semideuses; porém, não há necessi- 
dade de adorá-los. Uma pessoa que é honesta pode ser fiel ao 
governo, mas não precisa subornar os servos do governo. O suborno 
é ilegal; não se deve subornar os servos do governo, mas isto não 
significa que não se deva respeitá-los. Analogamente, quem se ocupa 
em transcendental serviço amoroso ao Senhor Supremo não precisa 
adorar nenhum semideus, nem tem tendência alguma de mostrar 
desrespeito aos semideuses. Em outra passagem do Bhagavad-gitã 
(9.23), afirma-se: ve py anya-devatã-bhaktã yajante $raddhayânvi- 
tah. O Senhor diz que qualquer pessoa que adore os semideuses 
também O está adorando, não obstante executar adoração avidhi- 
pürvakam, que significa "sem seguir os princípios regulativos.” O 
princípio regulativo consiste em adorar a Suprema Personalidade de 
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Deus. A adoração aos semideuses pode ser indiretamente adoração à 
Personalidade de Deus, mas não é regulada. Adorando o Senhor 
Supremo, serve-se automaticamente a todos os semideuses por eles 
serem partes integrantes do todo. Se alguém rega a raiz de uma 
árvore, todas as partes da árvore, tais como folhas e galhos, ficam 
naturalmente satisfeitas. Se alguém alimenta o estômago, todos os 
membros do corpo —as'mãos, as pernas, os dedos, etc. — ficam 
nutridos, Assim, adorando a Suprema Personalidade de Deus, pode- 
se satisfazer todos os semideuses, porém, adorando todos os semi- 
deuses, não se adora completamente o Senhor Supremo. Portanto a 
adoração aos semideuses é irregular, e é desrespeitosa aos preceitos 
escriturais: 

Nesta era de Kali, é praticamente impossível executar deva-yajfia, 
ou sacrifícios aos semideuses. Como tal, o Srimad- Bhagavatam reco- 
menda sañkirrana-yajña, Yajñaih sankirtana-pràyair yajanti hi sume- 
dhasah (Bhãg. 11.5.32). “Nesta era, 'a pessoa inteligente realiza o 
objetivo de toda a espécie de yajfias simplesmente cantando Hare 
Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Ráma, Hare 
Rama, Râma Râma, Hare Hare.” Tasmin tuste jagat tusrah: “Quan- 
do o Senhor Visnu fica satisfeito, todos os semideuses, que são partes 
integrantes do Senhor Supremo, ficam satisfeitos.” 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Quar- 
to. Canto, Segundo Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado 
“Dakgaamaldiçoa o Senhor Siva.” 


CAPÍTULO. TRÊS 


Conversas entre o Senhor Siva e Sati 


VERSO 1 

i qum 
a Añana uen fran: | 
AM: ANA AAA 1121 


maitreya uvãca 
sadà vidvigator evarn 
kálo vai dhriyamánayoh 
jamátuh $vasurasyapi 
sumahán aticakrame 


maitreyah uvaca—Maitreya disse; sadá—constantemente; vidvisa- 
toh—a tensáo; evam—dessa maneira; kalah—tempo; vai—certa- 
mente; dhriyamanayoh—continuaram a manter; jamátuh—do 
genro; $vasurasya—do sogro; api—mesmo; su-mahán—enorme; ati- 
cakrame— passou. 


TRADUCAO 
Maitreya continuou: Dessa maneira, a tensão entre o sogro e o 
genro, Daksa e o Senhor Siva, continuou por um período conside- 
ravelmente prolongado. 


SIGNIFICADO 

O capítulo anterior já mencionou que Vidura havia perguntado ao 
sábio Maitreya sobre a causa do desentendimento entre-o Senhor 
Siva e Daksa. Outra questão é por que a contenda entre Daksa e seu 
genro fez com que Sati destruísse seu corpo. O principal motivo pelo 
qual Sati abandonou seu corpo foi que seu pai, Daksa, começou 
outra função sacrificatória, para a qual o. Senhor Siva náo foi abso- 
lutamente convidado. De um modo geral, quando se realiza qualquer 
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sacrifício, embora todos e cada um dos sacrifícios se destine a apa- 
ziguar a Suprema Personalidade de Deus, Visnu, todos os semi- 
deuses, especialmente o Senhor Brahmã e o Senhor Siva e os demais 
semideuses principais, tais como Indra e Candra, são convidados, e 
tomam parte neles. Diz-se que a menos que todos os semideuses 
estejam presentes, nenhum sacrifício é completo. Porém, nessa ten- 
são entre o sogro e o genro, Daksa começou outra realização de 
vajfia, para a qual o Senhor Siva não foi convidado. Daksa era o 
principal progenitor a serviço do Senhor Brahmã, e era filho de 
Brahmã, de modo que tinha uma posição elevada e era também 
muito orgulhoso. 


VERSO 2 


ÍA E AR | 
a AA asa d 5 i 


yadabhisikto daksas tu 
brahmaná paramesthiná 

prajâpatinãm sarvesâm 
âdhipatye smayo 'bhavar 


yadã-—quando; abhisiktah--nomeou; daksah—Daksa; tu—mas; 
brahmanã-—por Brahmã; paramesthii o mestre supremo; praja- 
patinám—dos Prajápatis; sarvesam— de todos; àdhipatye—como o 
líder; smayah—arrogante; abhavat—tornou-se. 





TRADUÇÃO 
Quando o Senhor Brahmã nomeou Daksa o líder de todos os 
Prajâpatis, os progenitores da população, Dakga tornou-se muito 
arrogante. 


SIGNIFICADO 
Embora fosse invejoso e hostil contra'o Senhor Siva, Daksa foi 
nomeado o líder de todos os: Prajâpatis. Esta-era a causa de-seu 
desmedido orgulho. Quando um homem se torna demasiadamente 
orgulhoso:de suas posses materiais, ele pode cometer ato dos mais 
desastrosos. Foi assim que Daksa agiu por falso prestígio. Isso será 
descrito neste capítulo. 


Conversas entre o Senhor Siva e Sati 


VERSO 3 


gos ata afigaêna 3) 
ad amo man mama lê 


istvã sa vajapeyena 
brahmisthàn abhibhüya ca 

brhaspati-savam nâma 
samáãrebhe kratiittamam 


istva—após executar; sah—ele (Daksa); vajapeyena—com um 
sacrificio vájapeya; brahmisthan—Sivae seus seguidores; abhi- 
bhúya—negligenciando; ca—e; brhaspati-savam—o brhaspati-sava; 
náma—chamado; samárebhe—comegou; kratu-uttamam—o melhor 
dos sacrifícios. 


TRADUÇÃO 
Daksa começou um sacrifício chamado vãjapeya, mostrando-se 
excessivamente confiante do apoio recebido do Senhor Brahmã, Ele 
então executou outro grande sacrifício, chamado brhaspati-sava. 


SIGNIFICADO 

Nos Vedas prescreve-se que, antes de executar o sacrifício brhas- 
pati-sava, deve-se executar o sacrifício chamado vajapeya: Enquanto 
executava esses sacrifícios, contudo, Dakga menosprezow grandes 
devotos como o Senhor Siva. Segundo as escrituras védicas, os semi- 
deuses são elegíveis para participar nos yajfias e compartilhar das 
oblações, mas Daksa queria deixá-los de lado. Todos os sacrifícios 
destinam-se a apaziguar o Senhor Vignu, mas o Senhor Vignu inclui 
todos os Seus devotos. Brahmã, o Senhor Siva e os demais semi- 
deuses — todos são servos obedientes do Senhor Visnu; portanto, o 
Senhor Visnu jamais fica satisfeito sem eles; Porém, Daksa, «or- 
gulhando-se de seu poder, queria privar o Senhor Brahmã e o Senhor 
Siva da participação no sacrifício, por entender que, se alguém satis- 
faz Visnu, não é necessário satisfazer Seus seguidores. Mas não é 
correto este processo. Visnu quer que Seus seguidores sejam satisfei- 
tos primeiro. O Senhor Krsna diz — mad-bhakta-piã i 
“A adoração a Meus devotos é melhor que a adoração a Mim,” De 
modo semelhante, no Siva Purâna, afirma-se. que o melhor modo de 
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adoração é oferecer oblagóes a Visnu, mas, melhor que isto é adorar 
os devotos de Krsna. Assim, a determinação de Daksa de menos- 
prezar o Senhor Siva nos sacrifícios não era conveniente. 


VERSO 4 


qf amr «wd | 
TA PART AL: 1 


tasmin brahmarsayah sarve 
devarsi-pitr-devatàh 

üsan krta-svastyayanas 
tat-patnya$ ca sa-bhartrkàh 


tasmin—naquele (sacrifício); brahma-rsayah—os brahmarsis; sar- 
ve—todos; devarsi—os devargis; pitr—ancestrais; devatah—semi- 
deuses; dsan—estavam; krta-svasti-ayanüh—estavam muito bem 
enfeitadas com adomos; tat-parnyah—suas esposas; ca—e; sa-bhar- 
trkah—juntamente com seus esposos. 


TRADUÇÃO 
Enquanto o sacrifício estava sendo executado, muitos brahmarsis, 
grandes sábios, semideuses ancestrais e outros semideuses, suas 
esposas todas muito bem enfeitadas com adornos, vieram de dife- 
rentes partes do universo. 





SIGNIFICADO 

Em qualquer cerimônia auspiciosa, tais como cerimônia de casa- 
mento; cerimônia sacrificatória ou cerimônia de púja, é auspicioso 
que as mulheres casadas se enfeitem muito bem com adornos, roupas 
finas“e cosméticos. Esses são sinais auspiciosos. Muitas mulheres 
celestiais reuniram-se com seus esposos, os devarsis, semideuses 
e-rajarsis; naquele grande sacrifício chamado brhaspati-sava. 
Menciona-se especificamente neste verso que elas se aproximaram 
do local com'seus esposos, pois, quando uma mulher está bem enfei- 
tada, seu esposo-fica mais alegre. A beleza das jóias, adornos e 
roupas das esposas dos semideuses e sábios e o júbilo dos próprios 
semideuses é sábios eram todos sinais auspiciosos para à cerimônia. 


Conversas entre o Senhor Siva e Sati 


VERSOS 5—7 


TUE MA AA AAA | 
a A AAA IM 
ato a a RA | 
Bara al Fr: aaa 
aaa donar: | 
A RARA lol 


tad upasrutya nabhasi 
khe-carânãm prajalpatâm 

sati düksayani devi 
pitr-yajfia-mahotsavam 





vrajantih sarvato digbhya 
upadeva-vara-striyah 

vimüna-yànàh sa-presthà 
niska-kanthih suvasasah 


drstvã sva-nilayâbhyase 
lolàksir mrsta-kundalàh 

patim bhiita-patim devam 
autsukyàd abhyabhàsata 


tat—entáo; upasrutya--ouvindo; nabhasi—no céu; kheca- 
rânâm —daqueles que voavam no ar (os Gandharvas); prajalpa- 
tüm-—a conversa; sati—Sati; dàksayani—filha de Daksga; devi— 
esposa de Siva; pitr-yajfia-maha-utsavam—o grande. festival. de 
sacrifício executado pelo pai dela; vrajantih—estavam: indo; sar- 
vatah—de todas; digbhyah—diregóes; upadeva-vara-striyah—as 
belas esposas dos semideuses; vimãna-yânãh—voando em seus aero- 
planos; sa-presthah—juntamente com seus esposos; niska-kanthih— 
tendo belos colares com medalhões; su-vasasah-—vestidas de roupas 
finas; drsfvi— vendo; sva-nilaya-abhyãse— próximas de sua residên- 
cia; lola-aksih—tendo belos olhos brilhantes; mrsta-kundalah— 
belos brincos; patim—seu esposo; bhüta-patim—o mestre dos 
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bhütas; devam—o semideus; aursukyat—de grande ansiedade; abhya- 
bhásata—ela falou. 


TRADUÇÃO 

A casta senhora Sati, filha de Daksa, ouviu os cidadãos celestiais 
voando no céu a conversar sobre o grande sacrifício que estava pres- 
tes a ser executado pelo pai dela. Ao ver que de todas as direções as 
belas esposas dos cidadãos celesti com os olhos brilhando mui 
belamente, passavam próximas de sua residência e iam para o sacrifí- 
cio vestidas de roupas finas e adornadas com brincos e colares com 
medalhóes, ela aproximou-se de seu esposo, o mestre dos bhütas, em 
grande ansiedade, e falou o seguinte. 





SIGNIFICADO 

Parece que a residência do Senhor Siva não era neste planeta mas 
em alguma parte do espaço exterior, caso contrário, como poderia 
Sati ter visto os aeroplanos vindos de diferentes direções rumo a este 
planeta e ouvido os passageiros conversando sobre o grande sacrifí- 
cio a ser executado por Daksa? Sati é aqui descrita como Dãksãyani 
porque era filha de Daksa.-A menção de upadeva-vara refere-se a 
semideuses inferiores como os Gandharvas, os Kinnaras e os Uragas, 
que não são exatamente semideuses mas situam-se entre semideuses 
e seres humanos. Eles também vinham em aeroplanos. A expressão 
sva-nilayübhyáse indica que eles estavam passando bem perto dos 
aposentos residenciais de Sati. Os vestidos e feições corpóreas das 
esposas dos cidadãos celestiais são muito bem descritos aqui. Os 
olhos delas moviam-se, seus brincos e outros adornos reluziam e 
deslumbravam, seus vestidos eram os melhores possíveis, e todas elas 
tinham medalhões especiais em seus colares. Cada mulher estava 
acompanhada por seu esposo. Assim, a aparência delas era tão bela 
que Sati, Daksayani, ficou desejosa de vestir-se do mesmo modo e ir 
ao sacrifício com seu esposo. Esta é a inclinação natural de uma 
mulher. 





VERSO 8 
sqm 
fenfit aten: Fo 


Conversas entre o Senhor Siva e Sati 


qa qem ama 
aña Aga aaa 1c 1 


saty uvãca 
prajâpates te $vasurasya sâmpratarh 
niryüpito yajfia-mahotsavah kila 
vayam ca tatrâbhisarâma vâma te 
yady arthitàmi vibudhà vrajanti hi 


sati uvàca—Sati disse; prajüpateh—de Daksa; te—teu; svasu- 
rasya—de teu sogro; sâmpratam—hoje; niryâpitah-—foi começado; 
Vajfia-mahã-utsavah-—um grande sacrifício; kila—certamente; 
vayam—nós; ca—e; tatra—lá; abhisaráama—podemos ir; váma—ó 
meu querido Senhor Siva; te—teu; yadi—se; arthira—desejo; ami— 
esses; vibudhàh—semideuses; vrajanti—estào indo; hi—porque. 





TRADUÇÃO 

Sati disse: Meu querido Senhor Siva, teu sogro vai agora executar 
grandes sa: ícios, e todos os semideuses, tendo sido convidados por 
ele, estão indo para lá. Se desejares, podemos ir também. 






SIGNIFICADO 
Sati sabia da tensão entre seu pai e seu esposo, mas, de qualquer 
modo, expressou à seuesposo, Senhor Siva, que, uma vez que tais 
sacrifícios aconteceriam na casa do pai dela e tantos semideuses 
estavam indo para lá, ela também desejava ir. Mas ela não pôde 
expressar seu desejo diretamente, e desse modo disse a seu esposo 
que, se ele desejasse ir, então ela também poderia acompanhá-lo. Em 


outras palavras, ela apresentou seu desejo mui polidamente a seu 
esposo. 


VERSO 9 
afar afiada aa: 
sd ufa agia! 
wÉ a qf wann 
bos. ES 
aaa qRacuféqa 5.1 





94 Srimad-Bhigavatam [Canto 4, Cap. 3 


tasmin bhaginyo mama bhartrbhih svakair 
dhruvam gamisyanti suhrd-didrksavah 

ahamh ca tasmin bhavatabhikamaye 
sahopanitarh paribarham arhitum 


tasmin—naquele: sacrificio; bhaginyah—irmás; mama—minhas; 
bhartrbhih—com seus esposos; svakaih—seus próprios; dhruvam— 
certamente; gamisyanti—ir&o; suhrt-didrksavah—desejando encon- 
trar-se com os parentes; a/iam-—eu; ca—e; tasmin—naquela assem- 
bléia; bhavatà—contigo (Senhor Siva); abhikamaye —desejo; saha— 
com; upanitam—dados; paribarham—adornos de decoragáo; arhi- 
tum-—aceitar. 

TRADUÇÃO 

Acho que todas as minhas irmãs devem ter ido a esta grande 
cerimônia de sacrifício juntamente com seus esposos só para ver seus 
parentes. Eu também desejo enfeitar-me com os adornos que meu pai 
me deu e ir lá contigo para participar daquela assembléi: 





SIGNIFICADO 

É natural na mulher o desejo de enfeitar-se com adornos e belas 
roupas e acompanhar seu esposo a funções sociais, encontrar-se com 
amigos e parentes e gozar da vida dessa maneira. Essa propensão 
não é incomum, pois a mulher'é o princípio básico do gozo material. 
Portanto, em sânscrito, a palavra para mulher é stri, que significa 
“aquela que expande o campo de gozo material.” No mundo mate- 
rial, há atração entre homem é mulher. É este o arranjo da vida 
condicionada. A mulher atrai o homem, e dessa maneira aumenta o 
campo de atividades materiais, envolvendo casa, riqueza, filhos e 
amizade, e assim, ao invés de diminuirmos nossas necessidades mate- 
riais, enredamo-nos no gozo material. O Senhor Siva, contudo, é 
diferente; por isso seu nome é Siva. Ele não se sente absolutamente 
atraído pelo gozo material, embora sua esposa, Sati, fosse filha de 
um eminente líder e lhe fosse dada a pedido de Brahmã. O Senhor 
Siva estava relutante, mas Sati, como uma mulher, a filha de um rei, 
queria desfrute. Ela queria ir à casa de seu pai, assim como suas 
outras irmãs o deviam ter feito, e encontrar-se com elas para gozar 
da vida social. Ela indicou especificamente aqui que se enfeitaria 
com os adornos dados por seu pai. Ela não disse que se enfeitaria 
com os adornos dados por seu esposo porque seu esposo era 
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indiferente a todos esses assuntos. Ele não sabia-como enfeitar'sua 
esposa e tomar parte na vida social porque estava sempre em êxtase, 
pensando na Suprema Personalidade de Deus. Segundo. o sistema 
védico, uma filha recebe um dote suficiente no momento de seu 
casamento, e por isso Sati também recebera um dote de seu pai, e os 
adornos estavam incluídos. Também é costume que o esposo dê 
alguns adornos, mas aqui menciona-se particularmente que o esposo 
dela, sendo materialmente despojado, não pôde fazê-lo; portanto, ela 
queria enfeitar-se com os adornos dados por seu pai. Sati tinha sorte 
de queo Senhor Siva não pegasse os adornos de sua esposa para 
gastá-los em comprar gañja, porque aqueles que imitam 'o Senhor 
Siva, fumando gãfija, sacrificam todos os utensílios domésticos; eles 
pegam toda a propriedade de suas esposas e gastam em fumar, em 
intoxicação e em outras atividades semelhantes. 


VERSO 10 


qi s qd aaa 
ag: raft sU SR I 

ze Rae nefi- 
AAA A ARATATA IR oll 


tatra svasrr me nanu bhartr-sammità 
mátr-svasrh klinna-dhiyarn ca mataram 

draksye cirotkantha-manà maharsibhir 
unniyamánarn:ca mrdadhvara-dhvajam 


tatra—ali; svasrh— próprias irmás; me—minhas; nanu—certamen- 
te; bhartr-sammitah—juntamente com seus esposos; mátr-svasph— 
as irmás de minha máe; klinna-dhiyam—afetuosos; ca—e; máta- 
ram—máe; draksye—verei; cira-utkantha-manah-—estando muito 
ansiosa por um longo tempo; maha-rsibhih—por grandes sábios; 
unniyamünam-—sendo alcadas; ca—&; mrda—6 Siva; adhvara— 
sacrificio; dhvajam—bandeiras. 


TRADUÇÃO 
Minhas irmãs, as irmãs de minha mãe e seus esposos, e outros 
parentes afetuosos devem estar reunidos ali. Portanto, se eu for, 
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poderei-vé-los, e poderei ver as bandeiras tremulantes enquanto os 
grandes sábios executarem o sacrifício. Por esses motivos, meu queri- 
do esposo, é que estou muito ansiosa para ir. 


SIGNIFICADO 

Como se afirmou antes, a tensão entre o sogro e o genro persistia 
por um tempo considerável: Sati, portanto, nào ia à casa de seu pai 
havia muito tempo. Assim, ela estava muito ansiosa para ir à casa de 
seu pai, de modo especial porque naquela ocasião suas irmãs e seus 
esposos e as irmãs de sua mãe estariam lá. Como é natural para uma 
mulher, ela queria vestir-se do mesmo modo que suas outras irmãs e 
também estar acompanhada por seu esposo. Ela não queria, é claro, 
ir sozinha. 

VERSO 11 


AAA 
RARA A AAA | 
an deaa à 
Arm. feed aa A afaa NR 
tvayy etad āścaryam ajātma-māyayā 
vinirmitam bháti guna-trayâtmakam 
tathãpy aharh yogid atattva-vic ca te 
dina didrkse bhava me bhava-ksitim 


tvayi—em ti; etat--esta; ascaryam-—maravilhosa; aja—ó Senhor 
Siva; atma-müyayü—pela energia externa do' Senhor Supremo; 
vinirmitam—criado; bháti—aparece; guma-traya-ãtmakam — sendo 
uma interação dos três modos da natureza material; tathã api— 
mesmo assim; aham —eu; yosit--mulher; atattva-vit-—não versada 
na verdade; ca—e; te—tua; dinà—pobre; didrkse—desejo ver; bha- 
va—ó Senhor Siva; me— minha; bhava-ksitim—terra natal. 





TRADUÇÃO 
Este cosmo manifesto é uma criação maravilhosa da interação dos 
três modos materiais, ou da energia externa do Senhor Supremo. 
Esta verdade é plenamente do teu conhecimento. Todavia, eu não 
passo de uma' pobre mulher, e, como sabes, não sou versada na 
verdade. Portanto, desejo ver minha terra natal uma vez mais. 
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SIGNIFICADO 

Dakgayani, Sati, sabia muito bem que seu esposo, o Senhor Siva, 
não estava muito interessado na manifestação deslumbrante do 
mundo material, que é causada pela interação dos três modos da 
natureza. Portanto, ela chamou seu esposo de aja, que se refere a 
alguém que tenha transcendido o cativeiro de nascimento e morte, 
ou alguém que tenha compreendido sua posição eterna. Ela afir- 
mou: “A ilusão de aceitar o reflexo pervertido, a manifestação cós- 
mica ou material, como real não está presente em ti, porque és 
auto-realizado. Para ti, já não existe a atração da vida social e a 
consideração de que alguém é pai, alguém é mãe e alguém é irmã, 
que são relacionamentos 'ilusórios; porém, como sou uma: pobre 
mulher, não sou tão avançada em compreensão transcendental. 
Portanto, naturalmente, essas coisas parecem-me reais.” Somente 
pessoas menos inteligentes aceitam esse reflexo: pervertido: do 
mundo espiritual como real. Aqueles que estão sob o encanto da 
energia externa aceitam esta manifestação como real, ao passo que 
aqueles que são avançados em compreensão espiritual sabem que se 
trata de ilusão. A verdadeira realidade está em outra parte, no 
mundo espiritual. “Mas, quanto a'mim,” disse Sati, “não tenho 
muito conhecimento sobre auto-realização. Sou pobre porque não 
conheço os fatos verdadeiros. Estou atraída por minhaterra natal e 
quero vê-la.” Alguém que sente atração por sua terra natal, por seu 
corpo e por outras coisas desse gênero mencionadas no Bhãgavatam 
é considerado um asno ou uma vaca. Sati devia ter ouvido tudo isso 
muitas vezes de seu esposo, o Senhor Siva, mas, como era. uma 
mulher, vogit, ela ainda ansiava pelos mesmos objetos materiais de 
afeição. A palavra yosit significa “aquela que é desfrutada." Por- 
tanto, a mulher chama-se yosit. No avanço espiritual, a associação 
com yosit é sempre restrita porque, se alguém é como um boneco 
nas mãos de posit, então todo o seu avanço espiritual interrompe-se 
de imediato. -Afirma-se: “Aqueles que são como brinquedos nas 
mãos de uma mulher (yogit-krida-mrgesu) não podem fazer nenhum 
avanço na compreensão espiritual.” 


VERSO 12 


Ta o ARA 
SAPT: FARE ET: | 
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aqi aa: Aros aña 
ad Aad: aaiae: NRN 


pasyaprayântir abhavânya-yogito: 
py alankrtüh kànta-sakhà varüthasah 
yàsàm vrajadbhih Siti-kantha manditah 
nabho vimánaih kala-hamsa-pandubhih 


pasya—vê só; prayântih-=indo; abhava-—ó nunca-nascido; anya- 
yosgitah—outras mulheres; api—certamente; alankrtàh—enfeitadas; 
kanta-sakhah—com seus esposos e amigos; varúthasah—em grande 
número; yásám—deles; vrajadbhih—wvoando; $iti-kantha—ó pessoa 
de pescocó azul; manditam-— decorado; nabhah—o céu; vimánaih— 
com:aeroplanos; kala-hamsa—cisnes; pandubhih—brancos. 


TRADUÇÃO 
Ó nunca-nascido, ó pessoa de pescoço azul, não somente meus 
parentes mas também outras mulheres, vestidas com boas roupas e 
enfeitadas com adornos, estão indo para lá com seus esposos e ami- 
gos. Vê só como suas esquadrilhas de aeroplanos brancos tornaram 
todo o céu muito belo, 


SIGNIFICADO 

O Senhor Siva é chamado aqui de abhava, que significa “aquele 
que nunca nasceu,” embora geralmente ele seja conhecido como 
bhava; “aquele que nasceu.” Rudra, o Senhor Siva, realmente nasceu 
de entre os olhos.de Brahmà, que é denominado Svayambhü por nào 
ter nascido de nenhum ser humano ou criatura material, senáo que 
diretamente da flor de lótus que cresce do abdómen de Visnu. Quan- 
do o Senhor Siva é chamado aqui de abhava, isto pode ser tomado 
como significando “aquele que nunca sentiu misérias materiais.” 
Sati queria convencer seu esposo, dizendo-lhe que mesmo aqueles 
que não eram relacionados com seu pai também estavam indo, isto 
para não falar dela mesma, que estava intimamente relacionada com 
ele. O Senhor Siva é chamado aqui de a pessoa de pescoço azul. O 
Senhor Siva bebeu um oceano de veneno e o manteve em sua gar- 
ganta, não engolindo ou permitindo que ele caísse em seu estômago, e 
assim seu pescoço tornou-se azul. Desde então ele tem sido conhecido 
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como nilakantha, ou aquele que tem pescoço azul. A razão pela qual 
o Senhor Siva bebeu um oceano de veneno foi o benefício alheio. 
Quando o oceano foi batido pelos semideuses e demônios, a centrifu- 
gação em primeiro lugar produziu o veneno, de modo que, como o 
oceano venenoso podia vir a afetar outros que não eram tão avança- 
dos, o Senhor Siva bebeu toda a água do oceano. Em outras pala- 
vras, ele pôde beber tão grande quantidade de veneno para o benefi- 
cio alheio, e agora, uma vez que sua esposa estava pessoalmente a 
pedir-lhe que fosse à casa de seu pai, mesmo que não quisesse dar tal 
permissão, ele deveria fazê-lo devido a sua grande bondade. 


VERSO 13 


aio g fenetre 
fer de gad WA | 
am aaa di 


adiis AAA 


katharh sutàyàh pitr-geha-kautukam 
ni$amya dehah sura-vàrya nengate 

anàhutà apy abhiyanti sauhrdara 
bhartur guror deha-krtas ca ketanam 


katham—como; sutayah—de uma filha; pitr-geha-kautukam—o 
festival na casa de seu pai; nisamya—ouvindo; dehah—o corpo; 
sura-varya—6 melhor dos semideuses; na—náo; ingate—pertur- 
bado; anahutah—sem ser chamada; api—mesmo; abhiyanti—vai; 
sauhrdam—um amigo; bhartuh—do esposo; guroh—do mestre espi- 
ritual; deha-krtah—do pai; ca—e; keranam—a casa. 





TRADUÇÃO 
Ó melhor dos semideuses, como pode o corpo de uma filha perma- 
necer imperturbado quando ela ouve que algum evento festivo está 
ocorrendo na casa de seu pai? Mesmo que estejas considerando que 
eu não fui convidada, não há mal algum se alguém vai à casa de um 
amigo, esposo, mestre espiritual ou pai sem ser convidado. 
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VERSO 14 


A rara as 

ad a Aa 1 
AMES gm 

Reia aam maa: Re 


tan me prasidedam amartya vāñchitarh 
karturn bhavàn küruniko batürhati 

tvayâtmano 'rdhe 'ham adabhra-caksusã 
nirüpità münugrhàna yàcitah 


tat—portanto; me—comigo; prasida—por favor, sé bondoso; 
idam—este; amartya—6 senhor imortal; varchitam—desejo; kar- 
tum—fazer; bhaván—Vossa Senhoria; kdrunikah—bondoso; bata— 
6 senhor; arhati—é capaz; tvayã-—por ti; ãtmanah—de teu próprio 
corpo; ardhe-—na metade; aham—eu; adabhra-caksusá—tendo todo 
o conhecimento; nirâpitã-—estou situada; mã-—para mim; anugrhã- 
na—por favor, demonstra bondade; yâcitah-—pedido. 


TRADUÇÃO 
Ó imortal Siva, por favor, sê bondoso comigo e satisfaze meu 
desejo. Tu me aceitaste como metade de teu corpo; portanto, por 
favor, sê bondoso comigo e aceita meu pedido. 


VERSO 15 
RACIA 
oi fia: RE 
AO EA ge: I 
daña E iA 
qme A a meet LAN 
rsir uvãca 


evarh giritrah priyayabhibhayitah 
pratyabhyadhatta prahasan suhrt-priyah 


Conversas entre o Senhor Siva e Sati 


sarnsmárito marma-bhidah kuvag-igún 
yán áha ko visva-srjam samaksatah 


rsih uváca—o grande sábio Maitreya disse; evam-— assim; giri- 
trah—Senhor Siva; priyaya—por sua querida esposa; abhibhági- 
1ah—sendo interpelado por; pratyabhyadhatta-—respondeu; praha- 
san—enquanto sorria; suhrt-priyah—querido aos parentes; samsmá- 
ritah-—lembrando-se; marma-bhidah—cruéis; kuvak-isún—palavras 
maliciosas; ydn—as quais (palavras); dha-—disse; kah—que (Daksa); 
visva-srjâm—dos criadores da manifestação universal; samaksatah— 
na presenca. 

TRADUÇÃO 

O grande sábio Maitreya disse: O Senhor Siva, o libertador da 
colina Kailãsa, tendo sido assim interpelado por sua querida esposa, 
respondeu sorridente, embora ao mesmo tempo se lembrasse das 
palavras maliciosas e cruéis proferidas por Daksa diante dos man- 
tenedores dos afazeres universais. 


SIGNIFICADO 

Quando o Senhor Siva ouviu de sua esposa sobre Dakga, o efeito 
psicológico foi que ele imediatamente se lembrou das fortes palavras 
faladas contra ele na assembléia dos mantenedores do universo, e. 
lembrando-se daquelas palavras, ele ficou pesaroso em seu coração, 
embora para agradar sua esposa ele tivesse sorrido. No Bhagavad-gitã 
se diz que uma pessoa liberada está sempre em equilíbrio mental, 
tanto na aflição quanto na felicidade deste mundo material. Por- 
tanto, pode-se agora levantar a questão sobre a causa de uma per- 
sonalidade liberada-como o Senhor Siva estar tão infeliz devido às 
palavras de Daksa. A resposta é dada por Srila Visvanátha Cakra- 
varti Thákura. O Senhor Siva é armáráma, ou seja, está situado em 
auto-realização plena, mas, como ele é à encarnação encarregada do 
modo material da ignorância, tamo-guna, às vezes ele é afetado pelo 
prazer e pela dor do mundo material. A diferença entre o prazer e a 
dor deste mundo material e o prazer e a dor do mundo espiritual está 
em que no mundo espiritual o efeito é qualitativamente absoluto. 
Portanto, pode ser que alguém se sinta triste no mundo absoluto, mas 
a manifestação de suposta dor é sempre plena de bem-aventurança. 
Por exemplo: certa vez, o Senhor Krsna, em Sua infância, foi casti- 
gado por Sua mãe, Yasoda, e o Senhor Krsna chorou. Contudo, 
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embora Ele derramasse lágrimas de Seus olhos, isto não deve ser 
considerado uma reação do modo da ignorância, pois o incidente foi 
pleno de prazer transcendental. Quando Krsna fazia travessuras de 
muitas maneiras, às vezes parecia que Ele causava aflição às gopis, 
mas, na verdade, esses relacionamentos eram plenos de bem- 
aventurança transcendental. Esta é a diferença entre os mundos ma- 
terial e espiritual. O mundo espiritual, onde tudo é puro, está perver- 
tidamente refletido neste mundo material. Uma vez que tudo no 
mundo espiritual é absoluto, nas variedades espirituais de aparentes 
prazer e dor náo se: percebe outra coisa que náo seja eterna bem- 
aventuranca, ao passo que no mundo material, por tudo estar con- 
taminado pelos modos da natureza máterial, há sentimentos de pra- 
zér e' dor. Portanto, embora o Senhor Siva fosse uma: pessoa 
plenamente auto-realizada, por estar encarregado do modo material 
da ignorância, ele sentiu-se pesaroso. 


VERSO 16 
AREA 


Amd AA ut 
ama fa ml 

1 Janta tee 
TAIS AAA ll £1 


sri-bhagavün uváca 
tvayoditam sobhanam eva $obhane 
anáhutá apy abhiyanti bandhusu 
te yady anutpadita-dosa-drstayo 
baliyasânãtmya-madena manyunã 


Sri-bhagavàn uvaca—o grande senhor respondeu; tvayã-—por ti; 
uditam-—dito; Sobhanam—£ verdade; eva—certamente; $obhane— 
minha querida e bela esposa; andhutah—sem ser convidado; api— 
mesmo; abhiyanti—vá; bandhusu—entre amigos; te—aqueles (ami- 
gos); yadi—se; .anutpadita-dosa-drstayah—náo  censurando; bali- 
yasá—mais. importante; anãtmya-madena—pelo orgulho causado 
pela identificação com o corpo; manyunã-—pela ira. 


Verso 17] Conversas entre o Senhor Siva e Sati 


TRADUÇÃO 
O grande senhor respondeu: Minha querida e bela esposa, tu dis- 
seste que alguém pode ir à casa de um amigo sem ser convidado e isto 
é verdade, contanto que tal amigo não censure o visitante devido à 
identificação corpórea e desse modo fique irado com ele. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Siva pôde prever que logo que Sati chegasse à casa de 
seu pai, seu pai, Dakga, estando demasiado orgulhoso devido à 
identificação corpórea, se irritaria com sua presença, e, embora ela 
fosse inocente e impecável, ele ficaria cruelmente irado com ela. O 
Senhor Siva advertiu que, uma vez que o pai dela era demasiada- 
mente orgulhoso de suas posses materiais, ele ficaria irado; e isto 
seria intolerável para ela. Portanto, era melhor que ela não fosse. 
Este fato já fora experimentado pelo Senhor Siva porque, embora o 
Senhor Siva fosse impecável, Daksao amaldiçoara com muitas 
palavras ásperas. 


VERSO 17 
Rara as: 
sl 


WHO EE ÇÕES: 
¡A fa (E A AAA LO 


vidyá-tapo-vitta-vapur-vayah-kulaih 
satàr gunaih sadbhir asattametaraih 
smrtau hatàyürh bhrta-màna-durdrsah 
stabdhà na pasyanti hi dhama bhüyasam 


vidyā—educação; tapah—austeridade; vitta—riqueza; vapuh— 
beleza do corpo, etc.; vayah-—juventude; kulaih-—com hereditarie- 
dade; satàm-—dos piedosos; gunaih—por tais qualidades; sadbhih— 
seis; asattama-itaraih—tendo o resultado oposto para aqueles que 
não são grandes almas; -smytau-—bom senso; hatãyâm-—sendo per- 
dido; bhrta-mãna-durdrsah-—cego devido ao orgulho; stabdhah — 
sendo orgulhoso; na-—não; pasyanti—vé; hi-—para; dhâma-—as gló- 
rias; bhizyasâm-—das grandes almas. 
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TRADUÇÃO 
Embora as seis qualidades — educação, austeridade, riqueza, be- 
leza, juventude e hereditariedade — sejam para os altamente eleva- 
dos, aquele que se orgulha de possuí-las torna-se cego, e assim perde 


seu bom senso, não podendo apreciar as glórias de grandes persona- 
lidades. 





SIGNIFICADO 

Pode-se argumentar que, uma vez que Daksa era muito erudito, 
rico e austero € descendera de linhagem muito elevada, como pode- 
ria ele se irritar desnecessariamente com outrem? A resposta é que 
quando as qualidades de boa educação, bom parentesco, beleza e 
boa riqueza são mal colocadas numa pessoa que se orgulha de todas 
essas posses, elas produzem um péssimo resultado. O leite é ótimo 
alimento, mas, ao ser tocado por uma serpente invejosa, o leite torna- 
se venenoso. De- modo semelhante, bens materiais tais como edu- 
cação, riqueza, beleza e bom parentesco são sem dúvida bons, 
porém, quando decoram pessoas de natureza maliciosa, têm efeitos 
adversos. Outro exemplo, dado por Cânakya Pandita, é que a ser- 
pente que tem uma jóia na cabeça é de qualquer modo perigosa 
porque não deixa de ser uma serpente. A serpente, por natureza, tem 
inveja de outras entidades vivas, mesmo que elas sejam impecáveis 
Quando uma serpente pica outra criatura, não é necessariamente 
porque a outra criatura está em falta; é hábito da serpente picar 
criaturas inocentes. De modo semelhante, embora Dakga fosse quali- 
ficado com muitos bens materiais, porque se orgulhava de suas posses 
e porque era invejoso, todas essas qualidades estavam poluídas. Às 
vezes, portanto, é prejudicial que uma pessoa avançando em cons- 
ciência espiritual, ou consciência de Krgna, possua esses bens mate- 
riais. Kuntidevi, ao oferecer orações a Krgna, chamou-O de akificana- 
gocara, aquele que é facilmente acessível aos que estão destituidos de 
todas as aquisições materiais. O esgotamento material é uma vanta- 
gem para o avanço em consciência de Krsna, embora, caso alguém 
seja consciente de sua relação eterna com a Suprema Personalidade 
de Deus, ele possa utilizar seus bens materiais, tais como grande 
erudição, beleza e parentesco elevado, a serviço do Senhor; então tais 
bens tornam-se gloriosos. Em outras palavras, a menos que sejamos 
conscientes de Krpa, todas as nossas posses materiais são zero, mas, 
quando colocamos este zero ao lado do Um Supremo, ele imediata- 
mente aumenta para o valor dez. A menos que esteja situado ao lado 
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do Um Supremo, o zero é sempre zero: mesmo que se lhe acrescente 
cem zeros, seu valor continuará sendo zero. A menos que nossos 
bens materiais sejam usados em consciência de Krsna, eles poderão 
causar estragos e virar a'causa de nossa degradação. 


VERSO 18 


Sami AAA 
EA AAA | 
Iser 
ERRE 


naitâdrsânâm sva-jana-vyapeksayã 
grhàn pratiyàd anavasthitàtmanám 

ye 'bhyagatán vakra-dhiyabhicaksate 
áropita-bhrübhir amarsganüksibhih 


na—nào; etádrsünüm-—assim; sva-jana— parentes; vyapeksaya— 
dependendo disso; grhán— na casa de; pratiyát—deve-se ir; anavas- 
thita—perturbada; ye—aqueles; abhyagatán—visi- 
tantes; vakra-dhiyã--com uma fria recepção; abhicaksate—olhando 
para; ãropita-bhrâbhih-—com sobrancelhas franzidas; amarsana— 
irados; aksibhih—com os olhos. 





TRADUÇÃO 
Não se deve ir à casa de ninguém, mesmo que se trate de um 
parente ou amigo, quando esta pessoa está com a mente perturbada 
e olha para o visitante com sobrancelhas franzides e olhos irados. 


SIGNIFICADO 

Por mais baixa que seja uma pessoa, ela nunca é descortês com 
seus filhos, esposa e parentes próximos; mesmo um tigre é bondoso 
com seus filhotes, pois no reino animal os filhotes são tratados muito 
bem. Uma vez que Sati era filha de Daksa, por mais cruel e contami- 
nado que ele pudesse ser, naturalmente esperava-se que ele a recebe- 
ria muito bem. Mas, nesta passagem, a palavra anavasthita indica 
que não se pode confiar numa pessoa assim. Os tigres são muito 
bondosos com seus filhotes, mas também é sabido que às vezes eles 
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os-comem. Péssoas maliciosas não merecem confiança, porque são 
sempre instáveis. Assim, Sati foi aconselhada a não ir à casa de seu 
pai porque aceitar semelhante pai como parente e ir à sua casa sem 
ser devidamente convidada não era apropriado. 


VERSO 19 


MA A Aa: 
e qual 
Raf aa fa 11230 


tatharibhir na vyathate Silimukhaih 
sete 'rditângo hrdayena diyatã 
svánám yathà vakra-dhiyàrn duruktibhir 
diva-nisarh tapyati marma-táditah 


tathá-—assim; aribhih—inimigo; na—náo; vyathate—é atingido; 
Silimukhaih—pelas flechas; $ete—permanece; ardita—aflito; añ- 
gah-—uma parte; hrdayena—pelo coração; dizyatã-—ficando pesa- 
roso; svânâm-—de parentes; yathü—como; vakra-dhiyàm—enga- 
noso; duruktibhih-—por palavras ásperas; divã-nisam-—dia e noite; 


tapyati—sofre; marma-tâditah—aquele cujos sentimentos são 
feridos. 





TRADUÇÃO 
O Senhor Siva continuou: Se alguém é atingido pelas flechas de 
um inimigo, não fica tão ferido como quando é cortado pelas pala- 
vras ásperas de um parente, pois esse pesar continua a lacerar seu 
coração dia e noite. 


SIGNIFICADO 

Sati podia ter concluído que assumiria o risco de ir à casa de seu 
pai, e, mesmo que seu pai falasse asperamente contra ela, ela seria 
tolerante, assim como um filho às vezes tolera as reprimendas de seus 
pais. O Senhor Siva, porém, lembrou-lhe que ela-náo seria capaz de 
tolerar essas palavras ásperas porque, segundo dita a psicologia 
natural, mesmo que alguém seja prejudicado por um inimigo e não 
se importe tanto porque a dor infligida por um inimigo é natural, 
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quando ele é ferido pelas palavras ásperas de um parente, ele sofre os 
efeitos continuamente, dia e noite, e às vezes a injúria torna-se tão 
intolerável que ele comete suicídio. 





VERSO 20 


vyaktarh tvam utkrsta-gateh prajapateh 
priyâtmajânâm asi subhru me matã 

rathâpi mãnam na pituh prapatsyase 
mad-ásrayat kah paritapyate yatah 


vyaktam—é claro; tvam—tu; utkrspa-gateh-—tendo o melhor com- 
portamento; prajapateh—de Prajápati Dakga; priya—a preferida; 
ãtmajânâm--das filhas; asi—tu és; subhru-—ó tu que tens belas 
sobrancelhas; me-—minha; matã-—considerada; tathã api—todavia; 
mánam—honra; na—não; pituh—de teu pai; prapatsyase—te en- 
contrarás com; mat-asrayãt-—da ligação comigo; kah—Daksa; pari- 
tapyate—sente dor; yatah—de quem. 





TRADUÇÃO 
Minha querida esposa de tez branca, é claro que dentre as muitas 
filhas de Daksa és a preferida, todavia não serás honrada na casa 
dele por seres minha esposa. Ao contrário, ficarás pesarosa de 
estares ligada a mim. 


SIGNIFICADO 
O Senhor Siva apresentou o argumento de que, mesmo que Sati se 
propusesse a ir sozinha, sem seu esposo, ainda assim ela não seria 
bem recebida porque era esposa dele. Havia toda a possibilidade de 
uma catástrofe, mesmo que ela quisesse ir sozinha. Portanto, o 
Senhor Siva indiretamente pediu-lhe que não fosse à casa de seu pai. 
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VERSO 21 


mama EA: 
a RA | 


SS 
ERA a RRA 


pápacyamánena hrdâturendriyah 
samrddhibhih püruga-buddhi-sàksinàm 
akalpa esám adhirodhum añjasá 
pararh padarh dvesti yathásura harim 


pápacyamánena—queimando; hrda—com o coragáo; átura- 
indriyah—que está: aflita; samrddhibhih—pela reputagáo piedosa, 
etc.; púrusa-buddhi-sáksinam—daqueles que estáo sempre absortos, 
pensando no Senhor Supremo; akalpah—sendo incapaz; esám— 
dessas pessoas; adhirodhum—elevar-se; añjasa—rapidamente; 
param-—meramente; padam—ao nivel; dvesfi—inveja; yathá—tanto 


Fina asurāh—os demônios; harim—a Suprema Personalidade de 
us, 





TRADUÇÃO 
Uma pessoa conduzida pelo falso ego e assim sempre aflita, tanto 
mental quanto sensoriamente, não pode tolerar a opulência de pes- 
soas auto-realiza Sendo incapaz de elevar-se ao nível de auto- 


realização, ela inveja essas pessoas tanto quanto os demônios inve- 
jam a Suprema Personalidade de Deus. 








SIGNIFICADO 

Explica-se aqui a verdadeira razão para a inimizade entre o 
Senhor Siva e Daksa. Daksa invejava o Senhor Siva devido à alta 
posição de Siva como encarnação de uma qualidade da Suprema 
Personalidade de Deus e porque 'o Senhor Siva estava diretamente 
em contato com a Superalma e portanto era honrado e recebia me- 
lhor assento: que ele. Havia também muitas outras razões. Daksa, 
sendo materialmente inflado, não podia tolerar a posição elevada do 
Senhor Siva, de modo que sua ira contra o Senhor Siva por este não 
terse levantado em sua presença era somente a manifestação final de 
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sua inveja. O Senhor Siva está sempre absorto em meditação e sem- 
pre percebe a Superalma, como se expressa aqui pelas palavras 
pürusa-buddhi-saksinüm. A posicáo de alguém cuja inteligéncia está 
sempre absorta em meditação na Suprema Personalidade de Deus é 
muito elevada, não podendo ser imitada por ninguém, especialmente 
uma pessoa comum. Quando Daksa entrou na arena de yajña, o 
Senhor Siva estava absorto em meditação e talvez nào tivesse vis- 
to Daksa entrar, mas Daksa aproveitou-se da oportunidade para 
amaldiçoá-lo porque havia muito tempo que Daksa vinha mantendo 
uma atitude invejosa contra o Senhor Siva: Aqueles que são: real- 
mente auto-realizados vêem cada corpo individual como um templo 
da Suprema Personalidade de Deus porque a Suprema Personalidade 
de Deus, sob Seu aspecto Paramátma, reside nos corpos de todos. 

Quando alguém oferece respeito ao corpo, não o oferece ao corpo 
material, mas sim à presença do Senhor Supremo, De forma que 
quem sempre medita no Senhor Supremo está sempre oferecendo- 
Lhe reverências. No entanto, como Daksa não era muito elevado, ele 
achava que as reverências eram oferecidas ao corpo material, e, 
como o Senhor Siva não ofereceu respeito a seucorpo material, 
Daksa ficou invejoso. Pessoas assim, sendo incapazes de se elevarem 
ao nível de almas auto-realizadas como o Senhor Siva, são sempre 
invejosas. O exemplo dado aqui é bastante adequado. Os asuras, 
demônios ou ateus, sempre têm inveja da Suprema Personalidade de 
Deus; eles simplesmente querem matá-lO. Mesmo nesta era encon» 
tramos alguns supostos eruditos que escrevem comentários sobre o 
Bhagavad-gitã e que têm inveja de Krsna. Quando Krsna diz man- 
manã bhava mad-bhaktah (Bg. 18.65) —"Pensa sempre em Mim, 
torna-te Meu devoto e rende-te a Mim"— os supostos eruditos 
comentam que não é a Krsna que temos que nos render. Isto é inveja. 
Os asuras ou ateus, os demônios, sem razão ou causa, têm inveja da 
Suprema Personalidade de Deus. Do mesmo modo, ao invés de ofe- 
récerem respeitos a pessoas auto-realizadas, os homens tolos que não 
podem se aproximar do nível mais elevado de auto-realização são 
sempre invejosos, embora não haja razão para isto. 


VERSO 22 


Segen asus 
fa eng fra: qua | 
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Xo qe qeu Gee 
geraria ao REN RR 


pratyudgama-prasrayanâbhivâdanam 
vidhiyate sâdhu mithah sumadhyame 

prajñaih parasmai purusaya cetasá 
guha-sayayaiva na deha-mánine 


pratyudgama—levantando-se do assento; prasrayana—dando 
boas-vindas; abhivadanam —reveréncias; vidhiyate—destinam-se; 
sadhu—próprio; mithah—mutuamente; su-madhyame—minha que- 
rida e jovem esposa; prájñaih—pelo sábio; parasmai—ao Supremo; 
purusaya—á Superalma; cerasá-—com a inteligéncia; guhá-Sayaya— 
sentada dentro do corpo; eva—certamente; na—náo; deha-mánine— 
à pessoa que se identifica com o corpo. 





TRADUÇÃO 
Minha querida e jovem esposa, certamente amigos e parentes 
oferecem saudações mútuas, levantando-se, dando boas-vindas uns 
aos outros e oferecendo reverências. Mas, aqueles que se elevam à 
plataforma transcendental, sendo inteligentes, oferecem esses respei- 
tos à Superalma, que está sentada dentro do corpo, e nào à pessoa 
que se identifica com o corpo. 


SIGNIFICADO 

Pode-se argumentar que, como Dakga era sogro do Senhor Siva, 
era certamente dever do Senhor Siva oferecer-lhe respeito. Em res- 
posta a este argumento, explica-se aqui que quando uma pessoa eru- 
dita se levanta ou oferece reverências em sinal de boas-vindas, ela 
oferece respeito à Superalma, que está sentada dentro do coração de 
todos. Observa-se, portanto, entre Vaisnavas, que mesmo quando 
um discípulo oferece reverências a seu mestre espiritual, o mestre 
espiritual imediatamente retribui as reverências porque elas são 
mutuamente oferecidas, não ao corpo, mas à Superalma, Portanto, 
o mestre espiritual também oferece respeitos à Superalma situada 
no corpo do discípulo. O Senhor diz no Srimad- Bhagavatam que 
oferecer respeito a Seu devoto é mais valioso que oferecer respeito a 
Ele. Os devotos não se identificam com o corpo, de modo que 
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oferecer respeito a um Vaisnava significa oferecer respeito a Visnu. 
Afirma-se, também, que, por questão de etiqueta, logo que se vê um 
Vaisnáva deve-se imediatamente oferecer-lhe respeito, indicando a 
Superalma que está sentada: dentro dele. O Vaisnava vê o corpo 
como um templo de Visnu. Uma vez que o Senhor Siva já oferecera 
respeito à Superalma em: consciência de Krsna, o oferecimento de 
respeito a Daksa, que se identificava com seu corpo, já havia sido 
feito. Não havia necessidade de oferecer respeito ao corpo dele, pois 
isto não é prescrito por nenhum preceito védico. 


VERSO 23 


wu fud aa 
wA a pama 

qa a aa RIA T 
enden À a A RAN 


sattvarh visuddharh vasudeva-$abditarh 
yad iate tatra pumãn apâvrtah 

sattve ca tasmin bhagaván vásudevo 
hy adhoksajo me namas vidhiyate 


sattvam—consciéncia; visuddham—pura; vasudeva—YVasudeva; 
Sabdiram—conmhecida como; yat—porque; iyare—é revelada; 1atra— 
ali; pumán—a Pessoa Suprema; apavrtah—sem cobertura:alguma; 
sattve—em consciência; ca—e; tasmin—nesta; bhagavân—a Supre- 
ma Personalidade de Deus; vásudevah—Vásudeva; hi—porque; 
adhoksajah—transcendental; me—por mim; namasá—com reverén- 
cias; vidhiyate—adorado. 


TRADUÇÃO 
Estou sempre ocupado em oferecer reverências ao Senhor Vãsu- 
deva em pura consciência de Krpa. A consciência de Krsna ésempre 
consciência pura, na qual a Suprema Personalidade de Deus, conhe- 
cida como Vásudeva, revela-Se sem cobertura alguma. 


SIGNIFICADO : 
A entidade viva é constitucionalmente pura. Asarigo hy ayar 
purusah. Na literatura védica se diz que:a alma é sempre pura e náo 
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contaminada pelo apego material. A identificação do corpo com a 
alma deve-se a má compreensão. Compreende-se que quem é plena- 
mente consciente de Krsna está em sua posição constitucional origi- 
nal.e pura. Esta condição de existência chama-se suddha-sattva, 
denotando o estado transcendental às qualidades materiais. Uma vez 
que esta existência fuddha-sartva está sob a ação direta da potência 
interna, nesse estado as atividades da consciência material param. 
Por exemplo, quando o ferro: é posto no fogo, ele fica quente, e 
quando fica em brasa, embora seja ferro, age como fogo. Analoga- 
mente, quando o cobre é sobrecarregado com eletricidade, sua ação 
como cobre pára; ele passa a agir como eletricidade. O Bhagavad- 
gitã (14.26) também confirma que qualquer pessoa que se ocupe em 
serviço devocional puro ao Senhor é imediatamente elevada à posi- 
ção de Brahman puro: 


márh ca yo vyabhicárena 
bhakti-yogena sevate 

sa gunán samatityaitán 
brahma-bhúyaya kalpate 


Portanto, suddha-sattva, como se descreve neste verso, é a posição 
transcendental, tecnicamente denominada vasudeva. Vasudeva é tam- 
bém o nome da pessoa de quem Krsna aparece. Este verso explica 
que o estado puro chama-se vasudeva porque neste estado Vasudeva, 
a Suprema Personalidade de Deus, revela-Se sem cobertura alguma. 
Para executar serviço devocional puro, portanto, deve-se seguir as 
regras e regulações do serviço devocional sem desejo de obter lucro 
material mediante atividades fruitivas ou especulação mental. 

Em serviço devocional puro, simplesmente servimos à Suprema 
Personalidade de Deus por questão de dever, sem razão e sem ser 
impedidos por condições materiais. Chama-se a isto Suddha-sattva, 
ou vasudeva, porque nesta fase a Pessoa Suprema, Krsna, revela-Se 
no coração do devoto. Srila Jiva Gosvámi descreve otimamente este 
vasudeva, ou $uddha-sattva, em seu Bhagavat-sandarbha. Ele explica 
que se acrescenta astottara-sata (108) ao nome do mestre espiritual 
para indicar que ele está situado em suddha-sattva, ou no estado 
transcendental de vasudeva. A palavra vasudeva também é usada 
para outros propósitos. Por exemplo: vasudeva também significa 
alguém que está em toda a parte, ou que é onipenetrante. O sol 
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também chama-se vasudeva-śabditam. Pode-se utilizar a. palavra 
vasudeva para diferentes propósitos, mas qualquer que seja o propó- 
sito adotado, Vasudeva significa a Suprema Personalidade de Deus, 
onipenetrante ou localizada. No Bhagavad-gitã (7.19) também se 
afirma: vasudevah sarvam iti. Compreensão verdadeira é compre- 
ender Vasudeva, a Suprema Personalidade de Deus, e render-se.a 
Ele. Vasudeva é o campo onde Se revela Vasudeva, a Suprema Per- 
sonalidade de Deus: Quando alguém se livra da contaminação da 
natureza material e se situa em consciéncia de Krsna pura, ou no 
estado vasudeva, Vásudeva, a Pessoa Suprema, revela-Se. Este estado 
também chama-se kaivalya, que quer dizer "consciéncia pura." 
Jfiünarn sáttvikarh: kaivalyam. Quem se situa em conhecimento 
transcendental puro situa-se em Kaivalya. Portanto, vasudeva tam- 
bém significa kaivalya, uma palavra que é geralmente usada pelos 
impersonalistas. O kaivalya impessoal não é a última fase de com- 
preensão, mas no kaivalya consciente de Krsna, ao compreendermos 
a Suprema Personalidade de Deus, entáo logramos o sucesso. Nesse 
estado puro, ouvindo, cantando, lembrando-se, etc., devido ao desen- 
volvimento do conhecimento da ciência de Krsna, pode-se entendera 
Suprema Personalidade de Deus: Todas essas atividades estão sob a 
orientação da energia interna do Senhor Supremo. 

A ação da potência interna também é descrita neste verso como 
apüvrtah, livre de qualquer cobertura. Visto que a Suprema Perso- 
nalidade de Deus, Seu nome, Sua forma, Sua qualidade, Sua para- 
fernália, etc., sendo transcendentais, estáo além da natureza mate- 
tial, não é possível entender nenhum desses aspectos com os sentidos 
materialistas. Quando os sentidos se purificam pelo desempenho: de 
serviço devocional puro (Arsikena hrsikesa-sevanam bhaktir ucyate), 
os sentidos puros podem ver Krsna sem coberturas. Então, alguém 
poderá perguntar que, uma vez que de fato o devoto tem o mesmo 
corpo material existencial, como é possível que: os mesmos olhos 
materialistas se purifiquem através do serviço devocional? O exem- 
plo, como afirma o Senhor Caitanya, é que o serviço devocional 
limpa o espelho da mente. Num espelho limpo, podemos ver nosso 
rosto bem nitidamente. Do mesmo modo, simplesmente limpando o 
espelho da mente pode-se ter uma concepção: clara da Suprema 
Personalidade de Deus. Afirma-se no Bhagavad-gità (8.8): abhyasa- 
yoga-yuktena. Executando nossos deveres prescritos em serviço 
devocional, cetasã nânya-gâminã, ou simplesmente ouvindo sobre 
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Deus e cantando sobre Ele, se nossa mente estiver sempre ocupada 
em cantar e ouvir e não tiver permissão de ir a qualquer outra parte, 
poderemos compreender a Suprema Personalidade de Deus: Como 
confirma o Senhor Caitanya, através do: processo de bhakri-yoga, 
começando com ouvir e cantar, podemos purificar o coração ea 
mente, e-assim poderemos ver claramente o rosto da Suprema Per- 
sonalidade de Deus. 

O Senhor Siva disse que, uma vez que seu coração estava sempre 
saturado da concepção de Vasudeva, a Suprema Personalidade: de 
Deus, devido à presença do Senhor Supremo dentro de sua mente e 
de-seu coração, ele sempre oferecia reverências a esta Divindade 
Suprema. Em outras palavras, o Senhor Siva está sempre em transe, 
samüdhi. Este samâdhi não está sob o controle do devoto — está sob 
o controle de Vásudeva, pois toda a energia interna da Suprema 
Personalidade de Deus age sob Sua ordem. Evidentemente, a energia 
material também age sob Sua ordem, mas Sua vontade direta é 
especificamente satisfeita através da energia espiritual. Assim, me- 
diante Sua energia espiritual, Ele Se revela. Afirma-se no Bhagavad- 
gitã (4.6): sambhavâmy dtma-mayayã. Atma-mayayã significa “potên- 
cia interna”, Por Sua doce vontade, Ele Se revela através de Sua 
potência interna, estando satisfeito como transcendental serviço 
amoroso do: devoto. O devoto nunca ordena. — “Meu querido 
Senhor, por favor, vem cá para que eu possa ver-Te.” Não é a posição 
do devoto mandar que a Suprema Personalidade de Deus apareça 
ante ele ou dance ante ele. Há muitos supostos devotos que mandam 
o Senhor aparecer dançando para eles. O Senhor, contudo, não está 
sujeito à ordem de ninguém. Porém, ficando satisfeito com as ativi- 
dades devocionais puras de alguém, Ele Se revela. Portanto, uma 
palavra significativa neste verso € adhoksaja, pois ela indica que as 
atividades de nossos sentidos materiais náo conseguiráo perceber a 
Suprema Personalidade de Deus. Ninguém pode compreender-a 
Suprema Personalidade de Deus simplesmente com as tentativas de 
sua mente especulativa, mas, se desejar, poderá subjugar todas as 
atividades materiais de seus sentidos, e o Senhor, manifestando Sua 
energia espiritual, poderá revelar-Se ao devoto puro. Quando a 
Suprema Personalidade de Deus Se revela ao devoto puro, o devoto 
não tem outro dever além de oferecer-Lhe respeitosas reveréncias. 
A Verdade Absoluta revela-Se ao devoto sob Sua forma. Ela não é 
amorfa. Vâsudeva não é amorfo, pois se afirma neste verso que, 





Verso 24] Conversas entre o Senhor 


assim que o Senhor Se revela ao devoto, este oferece-Lhe suas reve- 
rências. Oferece-se reveréncias a uma pessoa, e nào a algo impessoal. 
Náo se deve aceitar a interpretação Mayavada de que Vasudeva é 
impessoal. Como se afirma no Bhagavad-gità, prapadyate, a. pessoa 
se rende. Rendemo-nos a uma pessoa, e não à não-dualidade impes- 
soal. Sempre que se trata de rendição ou reveréncias, tem que haver 
um objeto de rendição ou reverências. 


VERSO 24 


qu fup a Anh gera 
aim fiz aqua À 

Xi figa me ar 
q ARRE REN 


tat te niriksyo na pitâpi deha-krd 
dakso-mama dvit tad-anuvratás ca ye 

yo viévasrg-yajfia-gatarh varoru mám 
anàgasarn durvacasákarot tirah 


tat—portanto; te—teu; niriksyah-—ser visitado; na —náo; pitá— 
teu pai; api—embora; deha-krt—o doador de teu corpo; daksah— 
Daksa; mama-—meu; dvir—invejosos; tat-anuvratüh—seus (de 
Daksa) seguidores; ca—também; ye—que; yah-—que (Daksa); visva: 
srk—dos Visvasrks; vajria-gatam —estando presentes no sacrifício; 
vara-úru—ó Sati; mám—a mim; andgasam-—sendo inocente; dur- 
vacasü—com palavras cruéis; akarot tirah—insultou. 


TRADUÇÃO 
Portanto, não deves visitar teu pai, embora ele seja o doador de teu 
corpo, porque ele e seus seguidores têm inveja de mim. Devido àsua 
inveja, ó adorabilíssima, ele insultou-me com palavras cruéis embora 
eu seja inocente. 


SIGNIFICADO 
Para uma mulher, tanto o esposo quanto o pai são igualmente 
adoráveis. O esposo é o protetor da mulher durante sua juventude, ao 
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passo que o paia protege durante a infância. Assim, ambos são 
adoráveis, mas especialmente-o pai porque ele é o doador do corpo. 
O Senhor Siva relembrou a Sati: “Teu pai é sem dúvida adorável, 
inclusive mais que eu, mas toma cuidado, pois, embora ele seja o 
doador de teu corpo, ele também poderá ser o tirador de teu corpo, 
porque, quando vires teu pai, devido à tua associação comigo, ele 
poderá insultar-te. Um insulto de um parente é pior que a morte, 
especialmente quando se trata de alguém bem situado.” 


VERSO 25 


q afim am 

WA Wwaem a ai af | 
"ete FITA 

"Xp Mei AMA rega diei 


yadi vrajisyasy atihàya mad-vaco 
bhadrarh bhavatyá na tato bhavisyati 

sambhavitasya sva-janát parábhavo 
yadá sa sadyo maranáya kalpate 


yadi--se; vrajisyasi—fores; atihaya—negligenciando; mat- 
vacah—minhas palavras; bhadram—bom; bhavatyah—teu; na— 
náo; tatah—entáo; bhavisyati—tornar-se-á; sambhavitasya—muito 
respeitável; sva-jandt—por seu próprio' parente; parabhavah—fores 
insultada; yada—quando; sah—este insulto; sadyah—imediata- 
mente; marandya—á morte; kalpate—equivalerá. 


TRADUÇÃO 
Se apesar dessa instrução decidires ir, negligenciando minhas pa- 
lavras, o futuro não te será bom. Tu és muito respeitável, e, quando 
fores insultada por teu parente, este insulto equivalerá imediata- 
mente à morte. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Quarto 
Canto, Terceiro Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado “Con- 
versas entre o Senhor Siva e Sati” 


CAPÍTULO “QUATRO 


Sati abandona o corpo 


VERSO 1 


334 qam 


fest rrt art ut 


maitreya uváca 
etávad uktvá virarama sañkarah 
patny-ariga-nasam hy ubhayatra cintayan 
suhrd-didrksuh parisankita bhaván 
niskrámati nirvisati dvidhása sá 


maitreyah uváca—Maitreya disse; erávat—tanto; uktvd—após 
falar; viraráma—ficow silencioso; sankarah—Senhor. Siva; patni- 
anga-nasam—a destruigáo do corpo de sua esposa; hi—desde; 
ubhayatra—em ambos 0$: casos; cintayan—entendendo; suhrt- 
didrksuh—estando ansiosa por ver seus. parentes; parisankità— 
estando temerosa; b/iavát —de Siva; niskramati—saindo; nirvi$ati— 
entrando; dvidhà— dividida; ása—estava; sà—ela (Sati). 


TRADUÇÃO 
O sábio Maitreya disse: O Senhor Siva ficou silencioso após falar 
com Sati, vendo-a entre duas opções. Sati estava muito ansiosa por 
ver seus parentes na casa de seu pai, porém, ao mesmo tempo, temia 
a advertência do Senhor Siva. Sua mente inquieta fazia-a entrar e 
sair do quarto à semelhança de um balanço que se move para láe 
para cá. 





118 Srimad-Bhãgavatam [Canto 4, Cap. 4 


SIGNIFICADO 
A mente de Sati estava dividida entre ir à casa de seu pai ou 
obedecer às ordens do Senhor Siva. A luta entre as duas decisões era 
tão forte que ela era empurrada de um lado para outro do quarto, e 
começou a mover-se como o pêndulo de um relógio. 


VERSO 2 


Gana 
ARRE | 

$ ara a 
aia RNA 


suhrd-didrksa-pratigháta-durmanáh 
snehãd rudary asru-kalarivihvala 

bhavar bhavàny apratipirusam rusã 
pradhaksyativaiksata játa-vepathuh 





suhrt-didrkgá— do desejo de ver seus parentes; pratighãi 
venção; durmanãh-— sentindo-se pesarosa; snehãt-—de afei 
ti—chorando; asru-kala—por gotas de lágrimas; ativihvalà—muito 
aflita; bhavam—Senhor Siva; bhaváni—Sati; aprati-pürusam—sem 
igual ou rival; ruga—com ira; pradhaksyati—fulminar; ¿va—como 
se; aiksata—olhava para; jata-vepathuh—tremendo. 


-a pre- 





TRADUCAO 

Sati sentiu-se muito pesarosa de ser proibida de ir ver seus pa- 
rentes na' casa de seu pai, e, devido à afeição por eles, lágrimas 
caíram de seus olhos. Tremendo e muito aflita, ela olhava para o seu 
esposo incomum, o Senhor Siva, como se fosse fulminá-lo com sua 
visão. 

SIGNIFICADO 

A palavra apratipürusam, usada neste verso, significa “aquele que 
inigualável” O Senhor Siva n&o tem igual no mundo material no 
que diz respeito à equanimidade com todos. Sua esposa, Sati, sabia 
que seu esposo era equânime com todos. Por que, então, neste caso, 
ele foi tão descortês com sua esposa a ponto de não permitir-lhe ir à 
casa de seu pai? Isto a afligiu mais do que ela poderia tolerar, e ela 
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olhava para seu esposo como se estivesse pronta a fulminá-lo-com 
sua visão. Em outras palavras, uma vez que o Senhor-Siva é ama 
(Siva também significa arma), aqui se indica que Sati estava prepa- 
rada para cometer suicídio. Outro significado da palavra apratipã- 
rusa é “a personalidade que não tem rival.” Uma vez que o Senhor 
Siva não podia ser persuadido'a dar-lhe permissão, Sati refugiou-se 
na última arma de uma mulher, as lágrimas, que forçam o-esposo a 
concordar com a proposta da esposa. 


VERSO 3 


adt (afar adt. (aera. i 
Md Sep quat ga 


Semet ia: -NR 


tato vinihsvasya sati vihaya tar 
Sokena rosena ca düyatà hrda 

pitror agàt straina-vimüdha-dhir grhàn 
premnütmano yo rdhám adat satárh priyah 


tatah—então; vinihsvasya--respirando mui pesadamente; sati— 
Sati; vihãya— deixando; tam—a ele (o Senhor Siva); $okena-—pelo 
pesar; rogena— pela ira; ca—e; düyata—aflita; hrdà—com o cora- 
€8o; pitroh—de seu pai; agár—ela foi; straina—por sua natureza 
feminina; vimúdha—iludida; dhih—inteligéncia; grhán—á casa; 
premná—devido à afeição; Armanah—de seu corpo; yah—Qque; 
ardham—metade; adat—deu; satám—ao santo; priyah—querido. 


TRADUCAO 
Em seguida, Sati deixou seu esposo, o Senhor Siva, que Ihe dera 
metade de seu corpo devido à afeição. Respirando mui pesadamente 
devido à ira e ao pesar, ela foi até a casa de seu pai. Este ato pouco 
inteligente devia-se ao fato de ela ser uma mulher fraca. 


SIGNIFICADO 
Segundo o conceito védico de vida familiar, o esposo dá metade de 
seu corpo à esposa, é a esposa dá metade de seu corpo ao esposo. Em 
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outras palavras, um esposo sem esposa, ou uma esposa sem esposo, 
são incompletos. Existia relação conjugal védica entre o Senhor Siva 
eSati, mas, às vezes, devido à fraqueza, uma mulher torna-se muito 
atraída pelos membros da casa de seu pai, e foi isto o que aconteceu 
com Sati. Neste verso menciona-se especificamente que-ela queria 
deixar um esposo tão grandioso como Siva por causa de sua fra- 
queza- feminina: Em outras: palavras, a fraqueza feminina existe 
mesmo no relacionamento entre esposo e esposa. Geralmente, a sepa- 
ração entre esposa e esposo deve-se ao comportamento feminino; o 
divórcio ocorre devido à fraqueza feminina. O melhor que pode fazer 
uma mulher é guiar-se pelas ordens de seu esposo, Isto faz a vida 
familiar muito pacífica. Às vezes, poderá haver desentendimentos 
entre esposo e esposa, como se observa mesmo numa relação familiar 
tão elevada como a de Sati e do Senhor Siva, mas a esposa não deve 
deixar a proteção do esposo por causa de tais desentendimentos. Se 
ela assim o fizer, compreende-se que é por causa de sua fraqueza 
feminina. 


VERSO 4 


quo aña ad- 
ui frr aa: 

amai fügen: 
GUARRA MA ILS Il 


tàm anvagacchan druta-vikramàrn satim 
ekám tri-netránucaráh sahasrasah 

sa-pârsada-yaksã maniman-madadayah 
puro-vrsendrãs tarasã gata-vyathãh 


tām—a ela (Sati); anvagacchan— seguida; druta-vikramám-—par- 
tindo- rapidamente; satim—Sati; ekam-—sozinha; tri-netra—do 
Senhor Siva (que tem três olhos); «anucarãh-—os seguidores; saha- 
srasah—por milhares; sa-pãrsada-yaksãh-—acompanhado por seus 
associados pessoais e pelos: Yaksas; manimat-mada-adayah — Ma- 
nimân, Mada, etc.; purah-vrsa-indrãh-—tendo o touro Nandi à frente; 
tarasã—rapidamente; gata-vyathāh—sem- temor. 
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TRADUÇÃO 
Quando viram Sati indo embora sozinha mui rapidamente, milhares 
de discípulos do Senhor Siv lerados por Manimân e Mada, 
seguiram-na depressa com seu touro Nandi à frente e acompanhado 
pelos Yaksas. 





SIGNIFICADO 

Sati estava indo muito depressa para que seu esposo não a deti- 
vesse, mas foi imediatamente seguida pelos muitos milhares de dis- 
cípulos do Senhor Siva, liderados pelos Yaksas, Manimãn e Mada. A 
expressão gata-vyathãh, usada neste contexto, significa “sem temor.” 
Sati não se importava-em ir sozinha; portanto ela era quase des- 
temida. A palavra anucarãh também é significativa, pois indica que 
os discípulos do Senhor Siva estavam sempre dispostos a sacrificar 
tudo em benefício do Senhor Siva. Todos eles puderam compreender 
o desejo de Siva, que não queria que Sati fosse sozinha. Anucarãh 
significa “aqueles que podem imediatamente compreender a inten- 
ção de seu mestre.” 


VERSO 5 


Ra fe ag: IM 


tâm sârikã-kanduka-darpanâmbuja- 
$vetatapatra-vyajana-srag-adibhih 

gitàyanair dundubhi-sankha-venubhir 
vrsendram àropya vijankita yayuh 


tâm-—a ela (Sati); Sárikã-—pássaro de estimagáo; kanduka—bola; 
darpana—espelho; ambuja-—flor de lótus; $veta-ãtapatra—som- 
brinha branca; vyajana—dossel; srak—guirlanda; adibhih—e 
outros; gita-ayanaih—acompanhada com música; dundubhi—tam- 
bores; $ankha—búzios; venubhik—com flautas; vrsa-indram—sobre 
o touro; Aropya—colocando; vitañkitah—decorada; yayuh--eles 
foram. 
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TRADUÇÃO 
Os discípulos do Senhor Siva providenciaram que Sati se sentasse 
sobre as costas de um touro e deram-lhe seu pássaro de estimação. 
Eles carregavam uma flor de lótus, um espelho e toda a parafernália 
para o desfrute dela e a cobriram com um grande dossel. Seguida por 
um grupo cantante com tambores, búzios e cornetas, toda a procis- 
são era tão pomposa como uma parada real. 


VERSO 6 
dad 
foie fat ada! | 
edad 
figwamé wem mmm 05d 


übrahma-ghosorjita-yajfia-vaisasarh 
viprarsi-justam vibudhais ca sarvasah 

mrd-dàrv-ayah-küficana-darbha-carmabhir 

-bhândarh yajanarh samávisat 





á—de todos os lados; brahma-ghoga—com os sons dos hinos védi- 
úirjita—decorado; ¡Ra=sacrificio; vaisasam—destruigáo dos 
animais; viprarsi-justam—com a participação dos grandes sábios; 
vibudhaih—com semideuses; ca—e; sarvasah— por todos os lados; 
mri—argila; dàru—madeira; ayah—ferro; kafrcana—ouro; dar- 
bha—grama kusa; carmabhih-— peles; nisrsta—feitos de; bhàndam 
animais para o sacrifício e potes; pajanam—sacrifício; samávisat— 
entrou. 








TRADUCAO 
Então ela chegou à casa de seu pai, onde o sacrifício estava sendo 
executado, e entrou na arena onde todos cantavam os hinos védicos. 
Os grandes sábios, brâhmanas e semideuses estavam todos reunidos 
ali, e havia muitos animais para o sacrifício, bem como potes feitos 
de argila, pedra, ouro, grama e pele, os quais eram todos requisitos 
para o sacrifício. 





SIGNIFICADO 
Quando sábios eruditos e brâhmanas se reúnem para cantar man- 
tras védicos, alguns deles também ocupam-se em discutir sobre'a 
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conclusão das escrituras. Desse modo, alguns dos sábios e bráhma- 
nas argumentavam, e outros cantavam os mantras védicos, de modo 
que toda a atmosfera estava sobrecarregada com vibração sonora 
transcendental. Esta vibração sonora transcendental foi simplificada 
na vibragáo transcendental Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, 
Hare Hare/ Hare Râma, Hare. Ráma, Ráma Ràma, Hare Hare. 
Nesta era, não se espera'que alguém seja altamente educado nos 
princípios védicos: de compreensão: porque 'as pessoas são muito 
vagarosas, preguiçosas e desventuradas. Portanto, o Senhor Caita- 
nya recomenda a vibração sonora Hare Krsna, e no Srimad- 
Bhagavatam' (11.5.32) também se recomenda: yajfiaih' sankirtana- 
prãvair yajanti hi sumedhasah. No momento atual, é impossível reunir 
0s ingredientes necessários para um sacrifício devido à pobreza; da 
população e sua falta de conhecimento dos mantras védicos. Portanto, 
para esta era recomenda-se que as pessoas reúnam-se e cantem o 
mantra Hare Krsna para satisfazer a Suprema Personalidade de Deus, 
que está acompanhado por Seus associados. Indiretamente, isto indica 
o Senhor Caitanya, que está acompanhado por Seus associados Nityã- 
nanda, Adyaita e outros, Este é o processo de executar yajfia nesta 
era. 

Outro pormenor significativo neste verso é que havia-animais para 
o sacrifício. O fato dé esses animais estarem destinados ao sacrifício 
nào significa que eles seriam mortos. “Os: grandes; sábios e almas 
realizadas ali reunidos estavam executando yajfias, e sua realização 
era testada através do sacrifício animal, assim: como, em: ciência 
moderna, fazem-se testes com animais para determinar a eficiência de 
um remédio específico. Os brâhmanas encarregados da execução do 
yajfia eram almas altamente realizadas, e, para testar a realizacáo 
deles, oferecia-se um animal velho no fogo e'ele era rejuvenescido. 
Assim' se punha à prova um mantra védico. Os animais reunidos 
não se destinavam a serem mortos e comidos. O verdadeiro propósito 
de um sacrifício não era substituir um matadouro, mas sim testar um 
mantra védico dando vida novaa um animal. Os animais eram usados 
para testar o poder dos mantras védicos, e não para produzirem 
carne. 

VERSO 7 


UT YA q FAMA 
fan asa aa: | 
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3n y Sm A 
Wappen RÍA o 


tüm ágatám tatra na kascanádriyad 
vimânitarm yajña-krto bhayaj janah 

rte svasfr vai jananii ca sadaràh 
premásru-kanthyah parisasvajur mudá 


tüm-—a ela (Sati); agatàm-—tendo chegado; tatra—ali; na--não; 
kascana-—ninguém; Gdriyat==recebeu; vimánitam—náo recebendo 
respeito; yajña-krtah—do realizador do sacrifício (Daksa); bhayát — 
por temor; janah— pessoa; rte--exceto; svasfh-—suas próprias irmã: 
vai —de fato; jananim-— mde; ca—e; sa-àdarüh-—com respeito; prema- 
asru-kanthyah-=cujas lágrimas de afeição embargaram suas gargantas; 
parisasvajuh--abracaram; mudã--com rostos alegres. 





TRADUÇÃO 
Quando Sati, junto com seus seguidores, chegou à arena, como 
todas as pessoas reunidas temiam Daksa, nenhuma delas a recebeu 
bem. Ninguém lhe deu boas-vindas com exceção de sua mãe e suas 
irmãs, as quais, com lágrimas nos olhos e rostos alegres, deram-lhe 
boas-vindas e falaram-lhe muito agradavelmente. 


SIGNIFICADO 

A mãe eas irmãs de Sati não conseguiram seguir os outros, que 
não receberam Sati muito bem. Devido à afeição natural, elas imedia- 
tamente a abraçaram com lágrimas nos olhos e sentimentos amorosos. 
Isto mostra que a classe feminina tem coração muito sensível; a 
afeição e o amor naturais delas não podem ser impedidos por meios 
artificiais. Embora os homens presentes fossem brãhmanas muito 
eruditos e semideuses, eles temiam seu superior, Daksa, e, como 
sabiam que, se dessem boas-vindas à Sati, isto o descontentaria, 
embora em suas mentes quisessem recebê-la, não puderam fazê-lo. 
As mulheres naturalmente têm coração sensível, mas os homens às 
vezes são muito insensíveis. 


abandona o corpo 


VERSO 8 


atelier 

HAUS qua SE | 
ía qe a 

a fama añito 


saudarya-sampraéna-samartha-vártayd 
mátrá ca mátr-svasrbhis ca sadaram 

dattàrn saparyürh varam sanari ca sá 
nàdatta pitrápratinandità sati 


saudarya-—de suas irmãs; samprasna--com as saudações; samar- 
1ha—devidas; vártaya—noticias; mátrá—por sua máe; ca—e; mátr- 
svasrbhih-—por suas tias; ca—e; sa-ddaram—junto com respeito; 
dattàm— que. foi oferecido; saparyâm--adoração, veneração; va- 
ram-—presentes; ásanam-—um.: assento; ca—e; sá—ela (Sati); na 


adatta—náo aceitou; pitra—por seu pai; apratinandità—nào sendo 
bem recebida; sari—Sati. 


TRADUÇÃO 
Apesar de ter sido recebida pelas irmãs e pela mãe, ela não respon- 
deu a suas palavras de recepção, e apesar de lhe terem oferecido um 
assento e presentes, ela não aceitou nada, pois seu pai nem falara 
com ela, nem Ihe dera boas-vindas, perguntando sobre © seu bem- 
estar. 


SIGNIFICADO 

Sati não aceitou as saudações oferecidas por suas irmãs e por sua 
mãe, pois não ficou absolutamente satisfeita com o silêncio de seu 
pai. Sati era a filha caçula de Daksa e sabia que lhe era a mais 
querida. Mas agora, devido à sua associação com o Senhor Siva, 
Daksa se esquecera de toda a sua afeição pela filha, o que a deixou 
muito pesarosa. O conceito corpóreo material é tão poluído que 
mesmo a mais leve provocação pode anular todas as nossas relações 
de amor e afeição. As relações corpóreas são tão transitórias que, 
mesmo que tenhamos afeição por alguém numa relação corpórea, 
uma leve provocação pode acabar com essa intimidade. 
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VERSO 9 


ARA AA ni 

fin st rra fatal 
saem amaata 

TA AR eR ET IR I 


arudra-bhàügarh tam aveksya: cádhvararn 
pitrã ca deve krta-helanarh vibhau 
anâdrtã yajria-sadasy adhisvari 
cukopa lokàn iva dhaksyati rusa 


arudra-bhügam—nào havendo oblações para. o Senhor Siva; 
tam que; aveksya—vendo; ca--e; adhvaram-—-local de sacrifício; 
pútrá—por: seu pai; ca—e; deve—ao Senhor Siva; krta-helanam— 
tendo demonstrado negligéncia; vibhau—ao senhor; anádrtà-—nào 
sendo recebido; yajfia-sadasi-—na- assembléia do sacrifício; adhis- 
vari=—Sati; cukopa—ficou iradíssima; lokân-—os' catorze: mundos; 
iva—como se; dhaksyati—fulminando; rusd==comvira. 


TRADUÇÃO 
Presente na arena de sacrifício, Sati viu que não havia oblações 
para seu esposo, o Senhor Siva. Em seguida, ela compreendeu que 
não apenas seu pai deixara de convidar o Senhor Siva, como tam- 
bém, ao. ver-a elevada esposa do Senhor Siva, Daksa nem sequer a 
recebeu. Assim ela ficou iradíssima, a tal ponto que olhava para seu 
pai como se fosse fulminá-lo com os olhos. 


SIGNIFICADO 

Oferecendo oblações no fogo enquanto se canta o mantra védico 
svahã, demonstra-se respeito por todos os semideuses, grandes sábios 
e Pitas, incluindo o Senhor: Brahmã, o Senhor Sivae o Senhor 
Visnu. É costumeiro que Siva seja um daqueles a quem se oferece 
respeitos, mas Sati, enquanto estava pessoalmente presente na arena, 
viu que os brâhmanas não proferiram o mantra para oferecer obla- 
ções ao Senhor Siva, namah sivaya svahà. Ela não estava pesarosa 
por causa dela, pois se dispusera a ir à casa de seu pai sem ser 
convidada; contudo, queria ver se seu esposo estava ou náo sendo 


Verso 10] 





bandona o corpo 


respeitado. Ver seus parentes, suas irmãs e sua mãe não era tão 
importante; inclusive, ao ser recebida pela mãe e pelas irmãs, ela não 
se importou muito, pois ficou muito pesarosa de ver seu esposo 
sendo insultado no sacrifício. Quando ela observou o insulto, ficou 
iradíssima, e olhou para seu pai tão enfurecidamente que Daksa 
parecia queimar sob sua visão. 


VERSO 10 


mè Wem fra 
Raki RARA | 

AA AA AA 
faga 2 smaisfipyma: Mel 


jagarha sâmarsa-vipannayã girã 
Siva-dvisarh dhüma-patha-srama-smayam 

sva-tejasà bhüta-ganàn samutthitàn 
nigrhya devi jagato '"bhisrmvatah 


jagarha—comecou.a condenar; sd—ela; amarsa-vipannayã-—indis- 
tintas através da ira; gira—com palavras; Siva-dvisam-—o inimigo do 
Senhor Siva; dhma-patha —em sacrifícios; $rama-—por incômodos; 
smayam-—muito orgulhosos; sva-tejasà—com sua ordem; bhüta- 
ganün—os fantasmas; samutthitàn—prontos (a ferir Daksa); nigr- 
hya—impediu; devi—Sati; jagatah—na presenca de todos; abhisrn- 
vatah—sendo ouvida. 





TRADUÇÃO 

Os seguidores do Senhor Siva, os fantasmas, estavam prontos a 
ferir ou matar Daksa, mas Sati os impediu com sua ordem. Ela 
estava muito irada e pesarosa, e, naquele estado, começou a conde- 
nar o processo de atividades fruitivas sacrificatórias e as pessoas que 
têm muito orgulho de tais sacrifícios desnecessários e dificultosos. 
Ela condenou especialmente seu pai, falando contra ele na presença 
de todos. 

SIGNIFICADO 

O processo de oferecer sacrifícios destina-se especialmente a satis- 

fazer Visnu, o qual é chamado Yajficsa por ser o desfrutador dos 
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frutos de todos os sacrifícios. O Bhagavad-gitã (5.29) também con- 
firma este fato. O Senhor diz: bhoktâram yajria-tapasâm. Ele é o 
verdadeiro beneficiário de todos os sacrifícios. Ignorando este fato, 
os homens menos inteligentes oferecem sacrifícios em troca de algum 
benefício material. Obter benefícios materiais pessoais em troca de 
gozo dos sentidos é a razão pela qual pessoas como Daksa e seus 
seguidores executam sacrifícios. Tais sacrifícios são aqui condenados 
como trabalho gratuito sem lucro verdadeiro. Confirma-se isto no 
Srimad- Bhãgavatam. Pode ser que alguém leve a cabo os preceitos 
védicos de oferecer sacrifícios e outras atividades fruitivas, mas se, 
através de tais atividades, não desenvolver atração por Visnu, seus 
esforços serão inúteis. Alguém que tenha desenvolvido amor a Visnu 
precisa desenvolver amor e respeito pelos devotos de Visnu. O 
Senhor Siva é considerado a principal personalidade entre os Vaisna- 
vas. Vaisnavànàm yathà $ambhuh. Assim, quando Sati viu que seu 
pai estava executando grandes sacrifícios mas não mostrava respeito 
pelo maior dos devotos, o Senhor Siva, ela ficou iradíssima. Isto é 
correto: quando Visnu ou um Vaisnava são insultados, deve-se ficar 
irado. O Senhor Caitanya, que sempre pregou não violência, mansi- 
dão e humildade, também ficou irado quando Nityânanda foi ofen- 
dido por Jagái e Mãdhãi, e quis matá-los. Quando Visnu ou um 
Vaisnava são blasfemados ou desonrados, deve-se ficar muito irado. 
Narottama dása Thákura disse: krodha bhakta-dvegi jane. Temos 
ira, e essa ira pode ser uma grande qualidade quando dirigida contra 
uma pessoa que tem inveja da Suprema Personalidade de Deus ou de 
Seu devoto. Não se deve ser tolerante quando uma pessoa é ofensiva 
a Visnu ou a um Vaisnava. A ira de Sati contra seu pai não era 
censurável, pois, embora fosse seu pai, ele procurava insultar o maior 
dos Vaisnavas. Assim, a ira de Sati contra seu pai era inteiramente 
digna de aplausos. 





VERSO 11 


gaara 
a qa Akaa: finr- 
and gai Barea: | 
AL RRA da 
E o UA 


Sati abandona o corpo 


devy uvàca 
na yasya loke 'sty atisayanah 
tathàpriyo deha-bhrtarn pi 
tasmin samastátmani mukta-vairake 
rte bhavantam katamah pratipayet 





devi uváca—a bendita deusa disse; na—náo; yasya—de quem; 
loke—no mundo material; asti=é; atisayanah—náo tendo rival; 
priyah—querido; tatha—assim; apriyah—inimigo; deha-bhrtam— 
que tém corpos materiais; priya-dtmanah—que € o mais amado; 
tasmin-—para com o Senhor Siva; samasta-atmani—o ser universal; 
mukta-vairake—que está além de toda a inimizade; rte—exceto; 
bhavantam—a ti; katamah—que; pratipayet—seria invejoso. 


TRADUÇÃO 
A bendita deusa disse: O Senhor Siva é a mais amada de todas as 
entidades vivas. Ele não tem rival. Ninguém lhe é muito querido e 
ninguém é seu inimigo. Ninguém além de ti poderia invejar este ser 


universal, que está além de toda a inimizade. 


SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã (9.29), o Senhor diz — samo'harh sarva-bhü- 
tesu: “Eu sou igual para com todas as entidades vivas." De modo 
semelhante, o Senhor Siva é uma encarnação qualitativa da Suprema 
Personalidade de Deus, de modo que ele tem quase as mesmas quali- 
dades que'o Senhor Supremo. Portanto, ele é igual para com todos: 
ninguém é seu inimigo e ninguém é seu amigo: Porém, quem é 
invejoso por natureza pode tornar-se inimigo-do Senhor Siva. Por- 
tanto, Sati acusou seu pai: "Ninguém além de ti poderia invejar o 
Senhor Siva ou ser seu inimigo.” Outros sábios e brahmanas erudi- 
tos estavam presentes, mas eles não invejavam o Senhor Siva, em- 
bora fossem todos dependentes de Daksa. Portanto, ninguém.além 
de Daksa poderia invejar o Senhor Siva. Foi esta a acusação de Sati. 


VERSO 12 
¿ma vui f& ug erat 
sefer df eres fist d 
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ama meu Ei 
ACARREAR MRI 


dosán paresár hi gunesu sadhavo 
grhnanti kecin na bhavadrso dvija 

gunàms ca phalgün bahuli-karismavo 
mahattamãs tesv avidad bhavân agham 


dosãân —faltas; paresam-—alheias; hi—para; gunegu—nas quali- 
dades; sâdhavah-=sâdhus; - grhnanti-encontras;: kecit--algumas; 
na--não; bhavâdrsah--como tu; dvija-ó duas-vezes-nascido; gu- 
nán—qualidades; | ca—e; phalgiin pequena; bahuli-karisnavah— 
enaltece muitíssimo; mahat-tamãh-—as pessoas mais grandiosas; 
tesu—entre elas; avidat encontras; bhavân—tu; agham—a falta. 








TRADUÇÃO 
Ó Dakga duas-vezes-nascido, tudo o que um homem como tu pode 
fazer é criticar as qualidades dos outros. O Senhor Siva, entretanto, 
não só não critica as qualidades alheias, mas, se alguém tem uma 
pequena boa qualidade, ele a enaltece muitíssimo. Infelizmente, tu 
encontraste faltas em tão grande alma. 


SIGNIFICADO 

Nesta passagem, Sati, filha do rei Daksa, chama-o de dvija, duas- 
vezes-nascido. Duas-vezes-nascido refere-se às classes superiores de 
homens, a saber, os brâhmanas, kyatriyas e vaisyas. Em outras pala- 
vras, o dvija não é um homem comum mas sim alguém que tenha 
estudado a literatura védica com um mestre espiritual e possa dis- 
eriminar entre o: bem e o mal. Portanto, supõe-se que entenda de 
lógica-e' filosofia: Sati, filha de Daksa; apresentou-lhe argumentos 
convincentes. Há certas pessoas altamente qualificadas que aceitam 
apenas as boas qualidades alheias. Assim como a abelha está sempre 
interessada no mel da flor, não levando em conta os espinhos e as 
cores, as pessoas altamente qualificadas, que são incomuns, aceitam 
apenas as boas qualidades alheias, não considerando suas más quali- 
dades, ao passo que o homem comum pode julgar quais são as boas e 
quais são as más qualidades: 
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Entre as almas incomumente boas ainda há gradações, e a melhor 
boa alma é a que aceita uma boa qualidade insignificante de alguém 
e enaltece essa boa qualidade. O Senhor Siva também é denominado 
Asutosa, referente a alguém que fica facilmente satisfeito e que ofe- 
rece a qualquer pessoa-o mais elevado nível de bênção. Por exemplo, 
certa vez um devoto do Senhor Siva queriaa bênção de que qualquer 
pessoa cuja cabeça ele tocasse tivesse imediatamente a cabeça sepa- 
rada do tronco; O Senhor Siva concordou. Embora a bênção pedida 
não fosse muito recomendável porque'o devoto queria matar, seu 
inimigo, o Senhor Siva considerou a boa qualidade do devoto em 
adorá-lo e satisfazê-lo e concedeu-lhe a bênção. Assim o Senhor Siva 
aceitou suas más qualidades como qualidades excelentes, Sati, 
porém, acusou seu pai: “És justamente o oposto. Embora o Senhor 
Siva tenha muitas boas qualidades e não tenha más qualidades em 
absoluto, tu o consideraste mau e o criticaste, Por teres avaliado suas 
boas qualidades como más, ao invés de te tornares a alma mais 
elevada, passaste a-ser a mais caída. Um homem torna-se a alma mais 
grandiosa aceitando como boas as qualidades alheias, mas, desneces- 


sariamente considerando más as boas qualidades alheias, tu te tor- 
naste a mais baixa das almas caídas.” 


VERSO 13 


A ddl 
AÑO gemens | 

ami eai. 
farra a TA NIN 


nāścaryam etad yad asatsu sarvadā 
mahad-vinindā kuņapātma-vādişu 

sersyarn mahàapüruga-pàda-parnsubhir 
nirasta-tejahsu tad eva $obhanam 


na—náo; à$caryam—admirável; etat—isto; yat—Qque; asatsu 
mal; sarvadà—sempre; mahat-vinindà—a zombaria com. grandes 
almas; kunapa-àtma-vàdisu—entre aqueles que aceitaram o corpo 
morto como o eu; sa-irsyam-—inveja; maha-pürusga—-de personali- 
dades elevadas; pada-pámsubhih—pela poeira dos pés; nirasta- 
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tejahsu—cuja glória é diminuída; tar—que; eva—certamente; $obha- 
nam -—muito bom. 


TRADUÇÃO 
Não é de admirar que pessoas que aceitaram o corpo material 
transitório como o eu ocupem-se sempre em zombar das grandes 
almas. Tal inveja da parte de pessoas materialistas é muito boa 
porque é assim que elas caem. Elas são rebaixadas pela poeira dos 
pés de personalidades elevadas. 


SIGNIFICADO 

Tudo depende da força do recebedor; Por exemplo: devido aos 
escaldantes raios do sol muitos vegetais e flores secam, mas outros 
crescem exuberantemente. Assim, é o recebedor que causa o cresci- 
mento ou a degeneração. De modo semelhante, mahivasâm pada- 
rajo-'bhisekam: a poeira dos pés de lótus de personalidades elevadas 
oferece todo o bem para ó recebedor, mas a mesma poeira pode 
também causar danos. Aqueles que são ofensores aos pés de lótus de 
uma personalidade elevada secam; suas qualidades divinas dimi- 
nuem. Uma grande alma pode perdoar ofensas, mas Krsna não per- 
doa ofensas à poeira dos pés dessa grande alma, assim como alguém 
pode tolerar o calor escaldante do sol'sobre sua cabeça mas não pode 
tolerar o mesmo calor escaldante sob seus pés. Um ofensor descamba 
cada vez mais; portanto, ele naturalmente continua a cometer ofen- 
sas aos pés da grande alma. As ofensas são geralmente cometidas por 
pessoas que se identificam falsamente com o corpo impermanente. O 
rei Dakga estava profundamente absorto em falsa concepção porque 
identificava o corpo com a alma; Ele ofendeu os pés de lótus do 
Senhor Siva porque achava que seu corpo, sendo o pai do corpo de 
Sati, era superior ao de Siva. Geralmente, os homens menos inteli- 
gentes confundem as coisas dessa' maneira, eagem dentro do con- 
ceito corpóreo da vida. Assim, eles estão sujeitos a cometer cada vez 
mais ofensas aos pés-de lótus das grandes almas. Considera-se que 
quem tem tal conceito de vida está na classe de animais como vacas e 
asnos. 

VERSO 14 


aa zanian RRRA qui 
e Tl 


Sati abandona o corpo 


same af fado Ride dul 


yad dvy-aksararm nâma gireritara nrnãm 
sakrt prasangàd agham àsu hanti tar 

pavitra-kirtirh tam alanghya-sasanarn 
bhavàn aho dvesti Sivarh Sivetarah 





yat—que; dvi-akgaram —consistindo em duas letras; náma—cha- 
mado; girã iritam--meramente sendo pronunciado: pela língua; 
nrnâm-— pessoas; sakrt=-uma vez; prasangãt-—do coração; agham-— 
atividades pecaminosas; dsu-—imediatamente; hanti—destrói; tat-= 
isso; pavitra-kirtim-—cuja fama é pura; tam—a ele; alanghya-Sasanam— 
cuja ordem nunca é negligenciada; bhavan—tu; aho=0h; dvesfiin- 
veja; sivam—o Senhor Siva; siva-itarah—que são inauspiciosos: 


TRADUÇÃO 
ontinuou: Meu querido pai, estás cometendo a maior ofensa 
invejando o Senhor Siva, cujo próprio nome, que consiste em duas 
sílabas, $i e va, purifica qualquer pessoa de todas as atividades peca- 
minosas. Nunca negligenciam a ordem dele. O Senhor Siva é sempre 
puro, e ninguém além de ti o inveja. 





SIGNIFICADO 

Uma vez que o Senhor Siva é a maior alma entre as entidades vivas 
dentro deste mundo material, seu nome, Siva, é muito auspicioso 
para pessoas que identificam o corpo com a alma. Se tais pessoas se 
refugiarem no Senhor Siva, gradualmente compreenderão que não 
são o corpo material mas sim almas espirituais. Siva significa mari- 
gala, ou auspicioso. Dentro do corpo a alma é auspiciosa. Aham 
brahmãâsmi: “Eu sou Brahman.” Esta compreensão é auspiciosa. 
Enquanto alguém não compreende sua identidade-como alma, tudo 
o que ele faz é inauspicioso. Siva significa “auspicioso”, e os devotos 
do Senhor Siva gradualmente chegam à plataforma de identificação 
espiritual; isto, porém, não é tudo. A vida auspiciosa começa a partir 
do ponto da identificação espiritual. Mas ainda há mais deveres —é 
preciso que compreendamos também a nossa relação com a Alma 
Suprema. Alguém que seja realmente- devoto do Senhor Śivachega à 
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plataforma de compreensão espiritual, mas, se não é inteligente o 
bastante então pára neste ponto, somente compreendendo que é 
alma espiritual (aham brahmasmi). Se for suficientemente inteli- 
gente, contudo, deverá continuar a agir seguindo os passos do 
Senhor Siva, pois o Senhor Siva está sempre absorto pensando em 
Vásudeva. Como se-explicou anteriormente, sartvarh visuddharm 
vasudeva-sabditam: o Senhor Siva está sempre absorto em medi- 
tação nos pés de lótus de Vasudeva, Sri Krgna. Assim, a posição 
auspiciosa do Senhor Siva é compreendida se alguém adota a ado- 
ração a Vignu, porque o Senhor Siva diz no Siva Purâna que a mais 
elevada adoração é a adoração ao Senhor Visnu. O Senhor Siva é 
adorado» por ser o maior devoto do Senhor Visnu. Não se deve, 
entretanto, cometer o erro de considerar que o Senhor Siva e o 
Senhor Vignu estão no:mesmo nível. Isto também é uma idéia ateista. 
Também se prescreve no Vaisnaviya Purâna que Visnu, ou Nàrà- 
yana, é a-elevada Suprema Personalidade de Deus, e ninguém deve 
ser comparado como igual a Ele, nem mesmo o Senhor Siva ou o 
Senhor Brahma, isto para não falar de outros semideuses. 


VERSO 15 
dt rt af 
frd añ 
awa azii A 
aA ama ga Rara Lan 
yat-püda-padmarn mahatürh mano- libhir 
nisevitarn brahma-rasasavàrthibhih 


lokasya yad varsati câsiso 'rthinas 
tasmai bhavàn druhyati vi$va-bandhave 


yat-püda-padmam-—os pés de lótus de quem; mahatam-—das per- 
sonalidades superiores; manah-alibhih—pelas abelhas da. mente; 
nigevitam— dedicando-se-a; brahma-rasa—de bem-aventuranca 
transcendental (brahmãnanda); üsava-arthibhih—buscando o néc- 
tar; lokasya—do homem comum; yat—que; varsari—ele satisfaz; 
ca—e; àsisah—desejos; arthinah—buscando; tasmai—para com ele 
(Senhor Siva); bhaván—tu; druhyati—tens inveja; visva-bandhave— 
ao amigo de todas as entidades vivas dentro dos trés mundos. 
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TRADUÇÃO 
Tu tens inveja do Senhor Siva, que é o amigo de todas as entidades 
vivas dentro dos três mundos. Para o homem comum, ele satisfaz 
todos os desejos, e, como personalidades superiores que buscam 
brahmānanda [bem-aventurança transcendental] se dedicam a pen- 
sar em seus pés de lótus, ele também as abençoa. 


SIGNIFICADO 

Habitualmente, há duas classes de homens. Uma classe, a dos 
grosseiramente materialistas, quer prosperidade material, e seus de- 
sejos são satisfeitos se eles adoram o Senhor Siva. Como o Senhor 
Siva se compraz rapidamente, ele satisfaz os desejos materiais do 
homem comum mui prontamente; por isso se observa que os homens 
comuns sentem-se muito inclinados a adorá-lo, Em seguida, aqueles 
que estão desgostosos ou frustrados com o modo de vida materialista 
adoram o Senhor Siva para obter salvação, que envolve o libertar-se 
da identificação material. Alguém que compreenda-que não é-o 
corpo material mas sim alma espiritual libera-se da ignorância O 
Senhor Siva também oferece esta oportunidade. De um modo geral, 
as pessoas praticam religião em troca de desenvolvimento econômi- 
co, para obterem algum: dinheiro, pois, conseguindo dinheiro;-elas 
podem satisfazer seus sentidos: Porém, quando se frustram, elas 
querem brahmânanda espiritual, ou' seja, fundir-se-no-Supremo. 
Esses quatro princípios de vida material — religião, desenvolvimento 
económico, gozo dos sentidos e liberação — existem, e o Senhor Siva 
&ó amigo tanto do homem comum quanto do homem que é elevado 
em conhecimento espiritual. Assim, não era bom que Daksa criasse 
inimizade contra Siva. Mesmo os'Vaignavas, que estão acima tanto 
dos homens comuns quanto dos elevados deste mundo; também -ado= 
ram o Senhor Siva como o maior Vaisnava. Assim, ele é o amigo de 
todos —dos homens comuns, dos homens elevados e dos devotos do 
Senhor—de modo que ninguém deve desrespeitar ou criar inimizade 
contra o Senhor Siva. 


VERSO 16 


Safari (aget 
serre sat TR | 
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3 qida arag IRAI 


kim vā Sivakhyam asivarh na vidus tvad anye 
brahmáàdayas tam avakirya jatàh $masane 

tan-màlya-bhasma-nrkapàly avasat pisücair 
ve miirdhabhir dadhati tac-caranãvasrstam 


kim và—acaso; Siva-ãkhyam-—chamado Siva; asivam-—inauspi- 
cioso; na viduh--não conhecem; tvar anye—outros além de ti; 
brahma-âdayah-—Brahmã é outros; tam-—a ele (Senhor Siva); ava- 
kirya—espalhado; jajāäh—tendo cabelos encaracolados; smasâne — 
no crematório; tat-màlya-bhasma-nr-kapáli—que anda enguirlan- 
dado com crânios humanos e untado com cinzas; avasat-—associado; 
pisücaihi—com  demónios; ye—que; mürdhabhih—com a cabeça; 


dadhati—colocam; tat-carama-avasrsíam—-caídas de seus pés de 
lótus, 





TRADUÇÃO 

Pensas acaso que personalidades superiores e mais respeitáveis 
que tu, tais como o Senhor Brahmã, não conhecem essa pessoa 
inauspiciosa cujo nome é Senhor Siva? Ele se associa com os demô- 
nios no crematório, seus cachos de cabelo espalham-se por todo o 
seu corpo, ele anda enguirlandado com crânios humanos e untado 
com' cinzas de crematório, mas, apesar de todas essas qualidades 
inauspiciosas, personalidades elevadas como Brahmã honram-no 
aceitando as flores oferecidas a'seus pés de lótus e colocando-as com 
grande respeito sobre suas cabeças. 





SIGNIFICADO 

É inútil condenar uma personalidade elevada como o Senhor Siva, 
como afirma a própria esposa dele, Sati, para estabelecer a suprema- 
cia de seu esposo. Em primeiro lugar ela disse: “Chamas o Senhor 
Siva de inauspicioso porque ele se associa com demônios em cremató- 
rios, cobre o corpo com cinzas de defuntos e se enguirlanda com os 
crânios de seres humanos. Tu apontaste tantos defeitos, mas não 
sabes quea posição dele é sempre transcendental. Embora ele pareça 
inauspicioso, por que personalidades como Brahmã respeitam a 
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poeira de seus pés de lótus e põem sobre suas cabeças, com grande 
respeito, as mesmas guirlandas que são condenadas por ti?” Uma vez 
que Sati era mulher casta e esposa do Senhor Siva, era seu dever 
estabelecer a posição elevada do Senhor Siva, não somente com seus 
sentimentos mas também com fatos. O Senhor Siva não é uma enti- 
dade viva comum. Esta é a conclusão da escritura védica, Ele não 
está ão nível da Suprema Personalidade de Deus nem ao nível das 
entidades vivas comuns. Brahmã é em quase todos os casos uma 
entidade viva comum. Às vezes, quando não há entidade viva disponi- 
vel, o posto de Brahmã é ocupado por uma expansão do Senhor 
Visnu. Mas, geralmente, este posto é ocupado por uma entidade viva 
altamente piedosa dentro deste universo. De maneira que a posição 
do Senhor Siva é constitucionalmente superior à do Senhor Brahmã, 
embora o Senhor Siva tenha aparecido como filho de Brahma. 
Mencióna-se aqui que mesmo personalidades como Brahmã aceitam 
as ditas flores inauspiciosas e a poeira dos pés de lótus do Senhor 
Siva. Se grandes sábios como Marici, Atri, Bhrgu e outros entre os 
nove grandes sábios, que são descendentes de Brahma, também res- 
peitam assim o Senhor Siva é porque todos eles sabem que o Senhor 
Siva não é uma entidade viva comum. 

Em muitos Purânas afirma-se às vezes que um semideus é promo- 
vido a uma posição tão elevada que fica quase ao nível da Suprema 
Personalidade de Deus, mas à conclusão de que o Senhor Vignu é a 
Suprema Personalidade de Deus é confirmada em todas as escritu- 
ras. O Senhor Siva é descrito no Brahma-sarhhita como semelhante a 
coalhada ou iogurte. A coalhada não é diferente do leite. Uma vez 
que o leite se transforma em coalhada, num sentido a coalhada 
também é leite. Analogamente, o Senhor Siva num sentido é a Su- 
prema Personalidade de Deus, mas em outro sentido não é, do 
mesmo modo que à coalhada é leite embora tenhamos que distin- 
guir entre ambos. Essas descrições encontram-se na literatura védica. 
Sempre que encontramos um semideus ocupando posição aparente- 
mente mais elevada que à da Suprema Personalidade de Deus, isto é 
apenas para atrair a atenção do devoto para aquele semideus específi- 
co. Afirma-se, também, no Bhagavad-gitã (9.25), que se alguém quer 
adorar um semidéus em particular, à Suprema Personalidade de 
Deus, que está sentada no coração de todos, concede-lhe cada vez 
maior apego a esse semideus de'modo que esse alguém possa ser 
promovido à morada do semideus. Yanti deva-vratã deván. Adorando 
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semideuses, podemos elevar-nos à morada dos semideuses; da mesma 
forma, adorando a Suprema Personalidade de Deus, podemos elevar- 
nos-ao reino espiritual. Isto está afirmado em diferentes trechos da 
literatura védica, O Senhor Siva-é aqui louvado por Sati, parcial- 
mente devido a seu respeito pessoal pelo Senhor Siva, uma vez que 
ele é seu esposo, e parcialmente devido à sua (dele) posição ele- 
vada, que excede a de entidades vivas comuns, mesmo a do Senhor 
Brahmã, 

A.posição do Senhor Siva é aceita pelo Senhor Brahmã, de modo 
que Daksa, pai de Sati, também deveria reconhecê-lo. Este era o 
ponto central da afirmação de Sati. Ela na verdade não viera à casa 
de seu pai para, participar da função, embora antes de vir tivesse 
alegado ao esposo que desejava ver suas irmãs e sua mãe. Isto não 
passou de uma desculpa, pois, na verdade, no fundo do coração, 
ela mantinha a idéia de que convenceria seu pai, Daksa, de que era 
inútil continuar cultivando inveja ao Senhor Siva. Este era seu prin- 
cipal propósito, Como foi incapaz de convencer seu pai, ela resolveu 
abandonar o corpo que ele lhe havia dado, como veremos;nos versos 
seguintes. 


VERSO 17 


GARRAS 
Er eA 1 


farma cada qa 
Ramai a aa qa: 112911 


karnau pidhaya nirayad yad akalpa ise 
dharmávitary asrnibhir, nrbhir asyamâne 

chindyãt prasahya rusatim asatirn prabhus cej 
jihvâm asiân api tato visrjet sa dharmah 


karnau—ambos os ouvidos; pidhaya—tapando; nirayat—deve ir- 
se embora; yat—se; akalpali—incapaz; i$e—o mestre; dharma- 
avitari—o. controlador da religiáo; asrmibhih—por irresponsáveis; 
nrbhih—pessoas; asyamüne—sendo blasfemado; chindyat— deve. cor- 
tar; prasahya-—à força; rusatim-—difamando; asatim—do blasfema- 
dor; prabhuh—quem € capaz; cet—se; jihvam—língua; asiin—(sua 
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própria) vida; api—certamente; tatah-—entào; visrjet-—deve: abari- 
donar; sah-—este; dharmah-—é o processo. 


TRADUCAO 
Sati continuou: Se alguém ouve uma pessoa irresponsável blas- 
femar o mestre e controlador da religião, deve tapar os ouvidos e ir-se 
embora se for incapaz de puni-la. Mas, se for capaz de matar, então 
deve à força cortar a língua do blasfemador e matar o ofensor, e, 
depois disso, deve abandonar sua própria vida. 


SIGNIFICADO 

O argumento oferecido por Sati é que uma pessoa que difama uma 
grande personalidade é amais baixa de todas as criaturas, Mas, com 
o mesmo argumento, Daksa também poderia defender-se dizendo 
que, uma vez que ele era um Prajapati, o senhor de muitas criaturas 
vivas e um dos grandes encarregados dos-afazeres universais, sua 
posição era tão elevada que Sati deveria aceitar suas boas qualida- 
des ao invés de difamá-lo, A resposta a este argumento é que Sati não 
estava difamando, mas defendendo. Se possível, ela deveria ter cor- 
tado a língua de Daksa porque ele blasfemara o Senhor Siva. Em 
outras palayras, uma vez que o Senhor Siva é o protetor da religião, 
uma pessoa que o difame deve ser morta imediatamente, e, depois de 
morta tal pessoa, deve-se abandonar a própria vida. Este é o pro- 
cesso, mas, como Daksa ocorria ser o pai de Sati, esta decidiu não 
matá-lo mas abandonar a sua própria vida para compensar o grande 
pecado que ela cometera ouvindo blasfêmia contra o Senhor Siva. A 
instrução estabelecida aqui no Srimad: Bhâgavatam é que não se 
deve tolerar de forma alguma as atividades de uma pessoa que difama 
ou blasfema a'uma autoridade, Se alguém é um brâhmana, não deve 
abandonar seu corpo, porque; fazendo assim, seria responsável-da 
morte de um brãhmana; portanto, um brãhmana deve deixar o local 
ou tapar seus ouvidos para que não ouça a blasfêmia, Quem ocorre 
ser um Ksatriya tem o poder de punir qualquer homem; portanto, o 
ksatriya deve imediatamente cortar a língua do difamador e matá-lo. 
Mas, quanto aos vaisyas'e sidras, eles devem imediatamente abando- 
nar seus corpos. Sati decidiu abandonar seu corpo porque julgava 
estar na categoria de südras e vai$yas; Como se afirma no Bhagavad- 
gita (9.32), striyo vaisyas ratha südrah: Mulheres, trabalhadores e a 
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classe mercantil estáo no mesmo nível. Assim, já que é recomendado 
que vaisyas e $üdras devem imediatamente abandonar seus corpos ao 
ouvirem blasfémia contra uma pessoa elevada como o Senhor Siva, 
€la decidiu abandonar sua vida. 


VERSO 18 
E 
o MA 


ma mae Rafal 
aña. ma Nel 


atas tavotpannam idam kalevarara 
na dhárayisye Siti-kantha-garhinah 
jagdhasya mohád dhi visuddhim andhaso 
jugupsitasyoddharanarn pracaksate 


atah—portanto; tava—de-ti; utpannam—recebido; idam-—este; 
kalevaram —corpo; na: dharayigye—náo «manterci;. $iti-kantha- 
garhinah--que blasfemaste o Senhor Siva; jagdhasya—que foi comi- 
do; mohát—por engano; /ti—porque; visuddhim—a. purificagáo; 
andhasah—do alimento; jugupsitasya—venenoso; uddharanam— 
vomitando; pracaksate—declara. 


TRADUÇÃO 
Portanto, não manterei mais este corpo inútil, o qual recebi de ti, 
que blasfemaste o Senhor Siva. Se alguém comeu alimento vene- 
noso, que coisa melhor pode fazer que vomitar? 


SIGNIFICADO 
Uma vez que Sati representava a potência externa do Senhor, 
estava em seu poder aniquilar muitos universos, incluindo muitos 
Daksas. Porém, a fim de salvar seu esposo da acusação de que ele 
serviu-se da esposa, Sati, para matar Daksa, pois ele não podia fazer 
isso devido a sua posição inferior, ela decidiu abandonar seu corpo. 


Sati abandona o corpo 


VERSO 19 


q Aguada añ: 
aus dy um mea: 

mn mid: RR 
amam ff: 0 250 


na veda-vàdàn anuvartate matih 
sva eva loke ramato mahã-muneh 
vathà gatir deva-manusyayoh prthak 
sva eva dharme na parar ksipet sthitah 


na-—não; veda-vadân—regras e regulações dos Vedas; anuvar- 
tate—seguir; matih—a mente; sve—em seu próprio; eva—certa- 
mente; /oke—no eu; ramatah—desfrutando; mahã-muneh—de 
transcendentalistas elevados; yathià—como; gatih— o caminho; deva- 
manusyayoh—dos homens e dos semideuses; prthak—separada- 
mente; sve—em seu próprio; eva—sozinho; dharme—dever ocupa- 
cional; na—náo; param—outtos; ksiper—deve criticar; sthitah— 
estando situado, 


TRADUÇÃO 
É melhor executarmos nossos próprios deveres ocupacionais do 
que criticar os alheios. Transcendentalistas elevados podem às vezes 
passar sem as regras e regulações dos Vedas, uma vez que não preci- 
sam segui-las, assim como os semideuses viajam no espaço ao passo 
que os homens comuns viajam sobre a superfície da Terra. 


SIGNIFICADO 

O comportamento do transcendentalista mais elevado e o.da mais 
caída alma condicionada parecem o mesmo. O transcendentalista 
elevado pode ultrapassar todas as regulações dos Vedas, assim como. 
os semideuses viajando no espaço passam sobre todas. as. selvas e 
montanhas na superfície do globo, embora um homem comum, que 
não tem essa capacidade de viajar no espaço, precise enfrentar todos 
esses obstáculos. Embora o queridíssimo Senhor Siva pareça não 
observar todas as regras e regulações dos. Vedas, ele não se deixa 
afetar por tal desobediência, mas o homem comum que quer imitar o 
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Senhor Siva fica equivocado. O homem comum precisa observar 
todas as regras e regulações dos Vedas as quais uma pessoa que está 
na posição transcendental não: precisa observar. Daksa criticou o 
Senhor Siva por este não observar todas as estritas regras e regula- 
ções dos Vedas, mas Sati afirmou que ele não tinha necessidade 
de cumprir tais regras. Diz-se que para alguém que seja poderoso 
como o sol ou o fogo, não se lhe põe em questão a pureza ou 
impureza. O brilho do sol pode esterilizar um lugar impuro, ao passo 
que, se alguém mais tivesse de passar em tal lugar seria afetado. Não 
se deve tentar imitar o Senhor Siva; deve-se, antes, seguir estrita- 
mente os próprios deveres ocupacionais prescritos; Não se deve 
difamar uma personalidade grandiosa como o Senhor Siva. 


VERSO 20 


A md q fre 
AAA arad 
st qm auf SA SÀ ro 


karma pravrttam ca nivrttam apy rtarh 
vede vivicyobhaya-lingam üsritam 
virodhi tad yaugapadaika-kartari 
dvayarh tathá brahmani karma narechati 


Karma —atividades; pravrttam —apegados ao gozo material; ca 
e; nivrttam — desapegados materialmente; api—certamente; rtam— 
verdade; vede—nos Vedas; vivicya—distinguidos; ubhaya-lingam— 
sintomas de ambas; asritam—orientados; virodhi-—contraditório; 
tat=isto; yaugapada-eka-kartari—ambas atividades numa' pessoa; 
dvayam-—duas; tathã-—assim; brahmani-—em alguém que” esteja 
transcendentalmente situado; karma—atividades; na rcchati-—sáo 
negligenciadas. 


TRADUCAO 
Nos Vedas há orientações para duas espécies de atividades — 
atividades para aqueles que estão apegados ao gozo material e ativi- 
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dades para aqueles que são materialmente desapegados. Conside- 
rando essas duas espécies de atividades, há duas espécies de pessoas, 
que têm diferentes sintomas: Se alguém deseja ver duas espécies de 
atividades numa pessoa, isto é contraditório. Mas ambas as espécies 
de atividades podem ser negligenciadas por alguém que esteja trans- 
cendentalmente situado. 


SIGNIFICADO 

As atividades védicas são projetadas de modo tal que a alma con- 
dicionada que tenha vindo gozar do mundo material possa fazê-lo 
sob orientação, de modo que, enfim, se desapegue desse gozo mate- 
rial e seja elegível para entrar na posição transcendental. As quatro 
diferentes ordens sociais —brahmacarya, grhastha, vânaprastha e 
sannyãsa — gradualmente treinam uma pessoa a chegar à plataforma 
devida transcendental. As atividades e vestuário de um grhastha, ou 
chefe de família, são diferentes dos de um sannyàsi, aquele que per- 
tence à ordem de vida renunciada. É impossível que alguém adote 
ambas-as ordens. O sannyási não pode agir como chefe de família, 
tampouco o chefe de família age como sannyãsi, mas, acima dessas 
duas espécies de pessoas, a que se ocupa em atividades materiais e a 
que renunciou às atividades materiais, há a pessoa que é transcen- 
dental a ambas. O Senhor/Siva 'está'na. posição transcendental 
porque, como:se afirmou antes, está sempre absorto, pensando no 
Senhor Vásudeva internamente. Portanto, nem as “atividades: do 
grhastha, nem as do sannyási na ordem renunciada podem ser aplicá- 
veis aele. Ele está na fase paramahamsa; a fase de perfeição máxima 
da vida. A posição transcendental do Senhor Siva também é expli- 
cada no Bhagavad-girã (2.52-53). Afirma-se lá que quando alguém se 
ocupa plenamente no transcendental serviço ao Senhor, executando 
atividades sem resultados fruitivos, ele se eleva à posição transcen- 
dental. Nessa altura, ele não tem obrigação de seguir os preceitos 
védicos ou as diferentes regras e regulações dos Vedas. Quem está 
acima das orientações dos preceitos ritualísticos védicos, em troca da 
obtenção de diferentes coisas atrativas, e está plenamente absorto em 
pensamento transcendental, o que:significa pensar na Suprema Per- 
sonalidade de Deus em serviço devocional, está na posição chamada 
buddhi-yoga, ou samüdhi, êxtase: Para uma pessoa que tenha atin- 
gido esta fase, nem as atividades védicas para se obter gozo material, 
nem as que visam à renúncia, são aplicáveis. 
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VERSO 21 


mas qa: remar 
Y ARE A quae d 


AAA AAA 1 


mà vah padavyah pitar asmad-àsthità 
ya yajña-Salasu na dhúma-vartmabhih 

tad-anna-trptair asu-bhrdbhir idi 
avyakta-lingà avadhüta-sevitàh 





má-náo sáo; vah-—tuas; padavyah-— opuléncias; pitah—ó pai; 
asmat-asthitah—possuídas por nós; yāh—as quais  (opuléncias); 
yajfia-sàlásu—no: fogo  sacrificatório;: na— nào; dhüma-vartma- 
bhih--pelo caminho dos sacrifícios; -tar-anna-trpraih-—satisfeitos 
com os alimentos do sacrifício; asu-bhrdbhih-—satisfazendo as neces- 
sidades do: corpo; ¡iditáh-—louvado; avyakta-lingah—cuja causa é 
imanifesta; avadhúta-sevitah—conseguido pelas almas auto- 
realizadas. 











TRADUÇÃO 

Meu querido pai, a opulência que possuímos não pode ser imagi- 
nada nem por ti nem por teus aduladores, pois pessoas que se dedi- 
cam a atividades fruitivas, executando grandes sacrifícios, estão 
teressadas em satisfazer as necessidades de seus corpos, comendo 
alimentos oferecidos em sacrifício. Podemos manifestar nossas opu- 
lências simplesmente desejando fazê-lo. Somente grandes personali- 
dades, que são almas renunciadas, auto-realizadas, podem conseguir 
isto. 














SIGNIFICADO 

O pai de Sati tinha a impressão de que era elevado tanto em pres- 
tígio quanto em opulência e que havia dado sua filha a uma pessoa 
que era não somente pobre mas também desprovida de toda a cul- 
tura. Seu pai podia estar pensando que, embora ela fosse uma 
mulher casta, muito apegada ao esposo, este estava em condição 
deplorável. Para neutralizar täis pensamentos, Sati disse que a 
opulência que seu esposo possuía não podia ser compreendida por 
pessoas materialistas como Daksa e seus seguidores, que eram adula- 
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dores e se dedicavam a atividades fruitivas. A posição de seu esposo 
era diferente. Ele possuía todas as opulências, mas não gostava de 
exibi-las. Portanto, tais opulências chamam-se avyakta, ou imanifestas. 
Mas, se necessário, simplesmente desejando, -o- Senhor Siva pode 
mostrar suas maravilhosas opulências, e tal evento é predito aqui, 
pois ocorreria brevemente. A opulência que 'o Senhor Siva possui é 
desfrutável em renúncia é amor por Deus, não em exibição material 
de métodos de gozo dos sentidos. Tais opulências são possuídas por 
personalidades como os Kumáras, Nárada e o Senhor Siva, e nào por 
outros. 

Neste verso os realizadores de rituais védicos são condenados. Eles 
são descritos aqui como dhiima-vartmabhih, aqueles que se mantêm 
com os restos de alimentos sacrificatórios. Há duas espécies de ali- 
mentos oferecidos em sacrifício. Uma espécie é o alimento oferecido 
em sacrifícios ritualísticos fruitivos, e a outra, a melhor, é o alimento 
oferecido a: Visnu. Embora em todos os casos Visnu-seja a Deidade 
principal no altar de sacrifício, os realizadores de rituais fruitivos 
visam a satisfazer vários semideuses para obter em troca alguma 
prosperidade material. Verdadeiro sacrifício, contudo, é satisfazer o 
Senhor Visnu, e os restos desses sacrifícios são benéficos para o avanço 
em serviço devocional. O processo de elevação executando-se sacrifícios 
além daqueles destinados a Visnu'é muito vagaroso, e por isso é 
condenado neste verso. Visvanátha Cakravarti descreve os realizadores 
de tais rituais como corvos porque os corvos se deleitam em comer os 
restos de alimentos atirados no lixo. Todos os brâhmanas presentes 
no sacrifício também foram condenados por Sati. 

Pudessem ou não o rei Daksa e seus aduladores entender a posição 
do Senhor Siva, Sati queria convencer seu pai de que ele não devia 
achar que seu esposo era desprovido de opulência. Sati, sendo a 
devotáda esposa do Senhor Siva, oferece todas as espécies de opulên- 
cias materiais aos adoradores do Senhor Siva. Este fato é explicado 
no Srimad- Bhãgavatam, no Décimo Canto. Os adoradores do Senhor 
Siva às vezes parecem mais opulentos que: os adoradores do-Senhor 
Visnu porque Durgã, ou Sati, sendo a superintendente encarregada 
dos afazeres materiais, pode oferecer todas as: opulências materiais 
aos adoradores do Senhor Siva para glorificar seu esposo, ao passo 
que os adoradores de Visnu destinam-se à elevação espiritual, e-por 
isso às vezes observa-se que a opulência material deles diminui. Esses 
pontos são muito bem discutidos no Décimo Canto. 
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VERSO 22 


aa a AA RR 


naitena dehena hare kriágaso 
dehodbhavenàlam alam kujanmanà 
vridà mamáàbhüt kujana-prasangatas 
taj janma dhig yo mahatâm avadya-krt 


na—náo; etena—por este; dehena—pelo corpo; hare—ao Senhor 
Siva; krra-Agasah—tendo cometido ofensas; deha-udbhavena—pro- 
duzido de teu corpo; alam alam-—basta, basta; ku-janmanã--com 
um nascimento desprezível; vridd—vergonha; mama—meu; abhút— 
era; ku-jana-prasañgatah—de uma relação com uma pessoa má; tat 
janma--esse nascimento; dhik--vergonhoso; yah-—que; mahatâm-— 
das grandes personalidades; avadya-krt-—um ofensor. 


TRADUÇÃO 
És um ofensor aos pés de lótus do Senhor Siva, e infelizmente meu 
corpo foi produzido do teu. Envergonho-me muito de nossa relação 
corpórea, e me condeno por meu corpo estar contaminado por uma 
relação com uma pessoa que é um ofensor aos pés de lótus da mais 
elevada personalidade. 





SIGNIFICADO 

O'Senhor Siva é o maior de todos os devotos do Senhor Visnu. 
Afirma-se: vaisnavânarm yathã $ambhuh. Sambhu, o Senhor Siva, é 
o maior de todos os devotos do Senhor Vignu. Nos versos anteriores, 
Sati descreveu que-o Senhor Siva está sempre em posição transcen- 
dental por estar situado-em vasudeva puro. Vasudeva é o estado no 
qual Krsna, Vasudeva, nasce, de modo que o Senhor Siva é o maior 
devoto do Senhor Krsna, e o comportamento de Sati é exemplar 
porque ninguém deve tolerar blasfêmia contra o Senhor Visnu ou 
Seu devoto. Sati está pesarosa, não por sua associação pessoal com 
o Senhor Siva, mas porque seu corpo está relacionado com o de 


Verso 23] Sati abandona o corpo 147 


Dakga, que é um ofensor aos pés de lótus do Senhor Siva. Ela 
sente-se condenada devido ao corpo dado por seu pai, Daksa; 


VERSO 23 


tri dt a quent 
amem ar 
asé 
TAA a: ARTA NRI 


gotram tvadiyarh bhagaván vrsadhvajo 
dàksüyanity dha yada sudurmandh 

vyapeta-narma-smitam à$u tadà 'harh 
vyutsraksya etat kunaparh tvad-arigajam 


gotram—relagáo familiar; tvadiyam-—tua; bhagaván—o possui- 
dor de todas as opuléncias; vrsadhvajah —Senhor Siva; daksayani— 
Daàksàáyani (a filha de Daksa); iti—assim; 4ha—chama; yadá— 
quando; sudurmanáh-—muito triste; vyapeta—desaparecem; narma- 
smitam—meu júbilo e sorriso; àfu—imediatamente; tadà—entáo; 
aham —eu; vyutsraksgye—abandonarei; etat-—este (corpo); kuna- 
pam-corpo morto; tvat-ariga-jam-—produzido de teu corpo. 


TRADUÇÃO 
Devido à nossa relação familiar, quando o Senhor Siva me chama 
de Dàks&yani fico imediatamente triste e meu júbilo e meu sorriso 
desaparecem de vez. Sinto muitíssimo que meu corpo, que é como 
um saco, tenha sido produzido por ti. Portanto, abandoná-lo-ei. 


SIGNIFICADO 

Apalavra dãksãyani significa “a filha do rei Daksa”. Às vezes, 
quando havia conversa informal entre esposo e esposa, o Senhor 
Siva costumava chamar Sati de “a filha do rei Daksa", e; como esta 
própria palavra lembrava-lhe sua relação familiar com o rei Daksa, 
ela imediatamente ficava envergonhada porque Daksa era uma 
encarnação de todas as ofensas. Daksa era a corporificação da inve- 
ja, pois desnecessariamente blasfemara uma grande personalidade, o 
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Senhor Siva. Simplesmente ao ouvira palavra daksãyani, ela sentia- 
se aflita; devido à referência ao contexto porque seu corpo era o 
símbolo de toda a ofensa com a qual Dakga estava dotado. Uma 
vez que seu corpo era fonte constante de infelicidade, ela decidiu 
abandoná-lo. 


VERSO 24 


Ad vara 
RO qm ue 
Pere free antera | 
wy osé queda 
Pa ad A Rv 


maitreya uvãca 
ity adhvare daksam anüdya satru-han 
ksitàv udicir nisasáda $ünta-vàk 
sprsivà jalam pita-duküla-sarnvrtà 
nimilya drg yoga-patham samáâvisar 


maitreyah uvàáca— Maitreya: disse; iti—assim; adhvare—na arena 
de sacrifício; daksam-— para Daksa; anüdya—falando; $atru-han—ó 
aniquilador dos inimigos; ksitau—no cháo; udicim—voltada para o 
norte; nisasáda—sentou-se; Sánta-vak—em siléncio; sprsrva—após 
tocar; jalam—água; pita-duküla-saritvrtà— vestida de roupas amare- 
las; nimilya—fechando; drk —a vis&o; yoga-patham—o processo de 
yoga mística; samávisat—absorveu-se: 





TRADUCAO 
O sábio Maitreya disse a Vidura: Ó aniquilador dos inimigos, 
enquanto falava assim com seu pai na arena de sacrifício, Sati 
sentou-se no chão e voltou-se para o norte. Vestida de roupas 
açafroadas, ela santificou-se com água e fechou os olhos para 
absorver-se no processo de yoga mística. 


SIGNIFICADO 
Diz-se que quando um homem deseja abandonar seu corpo ele 
veste-se com roupas açafroadas: Portanto, parece que Sati mudou de 
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roupa, indicando que estava prestes a abandonar o corpo que Daksa 
lhe dera. Daksa era pai de Sati, de modo que, ao invés de matar 
Daksa, ela decidiu que seria melhor destruir a parte do corpo dele 
que estava com ela. Assim, ela resolveu abandonar o corpo de Daksa 
mediante o processo ióguico. Sati era esposa do Senhor Siva, que é 
conhecido como Yogesvara, o melhor entre todos os yogis, porque 
ele conhece todos os processos místicos de yoga, de forma que pare- 
cia que Sati também os conhecia. Ou ela aprendera yoga com seu 
esposo ou era iluminada porque era filha de rei tão grandioso como 
Daksa. A perfeição da yoga é que a pessoa pode abandonar seu 
corpo ou libertar-se da corporificação de elementos materiais de 
acordo com seu desejo. Yogis que tenham alcançado a perfeição não 
estão sujeitos à morte através das leis naturais; esses yogis perfeitos 
podem deixar o corpo sempre que desejarem. Geralmente, o yogi em 
primeiro lugar torna-se maduro, controlando o ar que circula dentro 
do corpo, trazendo assim a alma até a parte superior do cérebro. 
Então, quando o corpo irrompe em chamas, o yogi pode ir a qual- 
quer parte que deseje. Este sistema de yoga reconhece a alma, de 
modo que é distinto do dito processo de yoga para controle das 
células do corpo, que foi descoberto na era moderna. O verdadeiro 
processo de yoga aceita a transmigração da alma de um planeta a 
Outro ou de um corpo a outro; eeste incidente dá a entender que Sati 
queria transferir sua alma para outro corpo ou esfera. 


VERSO 25 


Segan 3 aña: | 
HR a a feni 


A JARA RAI 


krtvà samünàv anilau jitàsana 
sodànam utthàpya ca nübhi-cakratah 
sanair hrdi sthapya dhiyorasi sthitarh 
kanthàd bhruvor madhyam aninditánayat 


krtvà—após colocar; samünau—em equilíbrio; anilau—os ares 
pràna e apüna; jita-àsanà—tendo controlado a postura sentada; sa— 
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Sati; udánam—o ar vital; utthapya—elevando; ca—e; nàbhi- 
cakratah—no círculo do umbigo; Sanaik-—gradualmente; Ardi—no 
coração; sthãpya—colocando; dhiyã-—com a inteligência; urasi—até 
a passagem pulmonar; sthitam—tendo sido colocado; kanthat— 
através da garganta; bhruvoh—das sobrancelhas; madhyam—ao 
meio; aninditã-—a incensurável (Sati); ânayat-—elevou. 


TRADUÇÃO 
Em primeiro lugar, ela sentou-se na postura necessária, e então 
transportou o ar vital para cima e o colocou na posição de equilíbrio 
perto do umbigo, Depois, elevou seu ar vital, misturado com a inteli- 
géncia, até o coração e então, aos poucos, até a passagem pulmonar, 
e dali até entre as sobrancelhas. 


SIGNIFICADO 

O processo ióguico consiste em controlar o ar que circula dentro 
do corpo em diferentes locais chamados $aj-cakra, os seis círculos 
de circulação do ar. O ar é elevado do abdômen até o umbigo, do 
umbigo até o coração, do coração até a garganta, da garganta até 
entre as sobrancelhas e de entre as sobrancelhas até a parte superior 
do cérebro. Esta é a essência da prática de yoga. Antes de praticar o 
verdadeiro sistema de yoga, é preciso praticar as posturas sentadas 
porque isto ajuda nos exercícios respiratórios que controlam os 
ares que vão para cima e para baixo. Esta é uma grande técnica que 
é preciso praticar para atingir a mais elevada fase perfectiva de 
Yoga, mas tal prática não se destina a esta era. Ninguém nesta era 
pode alcançar a fase de perfeição desta yoga, senão que as pessoas 
se entregam à prática de posturas sentadas, que é mais ou menos 
um processo de ginástica. Através dessas ginásticas corpóreas pode- 
se desenvolver boa circulação e portanto manter o corpo saudável, 
mas se alguém simplesmente se restringir a este processo de ginás- 
tica não poderá alcançar a fase superior de perfeição. O processo de 
yoga, como se descreve no Kesava-$ruti, prescreve como podemos 
controlar nossa força vital de acordo com nosso desejo e transmi- 
grar de um corpo a outro ou de um lugar a outro. Em outras pala- 
vras, a prática de yoga não se destina a manter o corpo em boa 
forma. Qualquer processo transcendental de compreensão espiritual 
automaticamente nos ajuda a manter o corpo saudável, pois é a 
alma espiritual que mantém o corpo sempre fresco, Logo que a 


Verso 26] Sati abandona o corpo 151 


alma espiritual sai do corpo, o corpo material imediatamente começa 
a se decompor. Qualquer processo espiritual mantém o corpo: saudável 
sem esforço separado, mas quem acha que a meta última da yoga é 
manter o corpo está equivocado. A verdadeira perfeição da yoga é a 
elevação da alma a uma posição superior ou a liberação da alma do 
enredamento material. Certos yogis tentam elevar a alma a sistemas 
planetários superiores, onde o padrão de vida € diferente do deste 
planeta e onde os confortos materiais, a duração de vida:e outras 
facilidades para a auto-realizacáo sáo maiores, e certos yogis se esfor- 
cam por elevar a alma ao mundo espiritual, aos planetas espirituais, 
Vaikuntha. O processo de bhakti-yoga eleva diretamente a alma aos 
planetas espirituais, onde a vida é eternamente bem-aventurada € 
plena de conhecimento; portanto, considera-se a bhakti: yoga como o 
maior de todos os sistemas de yoga. 


VERSO 26 


qi wa weno mé 


ge: errante d 
far agem suf 
agr RARA MIRA 


evarh sva-deharh mahatârm mahiyasã 
muhuh samaropitam añkam ádarát 

jihâsari dakga-rusã manasvini 
dadhára gatresv anilagni-dháranám 


evam-—então; sva-deham—seu próprio corpo; mahatám—dos 
grandes santos; mahiyasã—o mais adorável; -muhuh-—repeti- 
damente; samàropitam —sentado; arikam-—no colo; âdarãt-—respei- 
tosamente; jihasati—desejando abandonar; daksa-rusà—devido à ira 
contra Daksa; manasvini—voluntariamente; dadhára—situado; gá- 
tresu—nos membros do corpo; anila-agni-dhãranâm-—meditação no 
fogo e no ar. 





TRADUÇÃO 
Então, a fim de abandonar seu corpo, que se assentara tão respei- 
tosa e afetuosamente no colo do Senhor Siva, o qual é adorado por 
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grandes sábios e santos, Sati, devido à ira contra seu pai, pós-se a 
meditar no ar ígneo dentro do corpo. 


SIGNIFICADO 

Nesta passagem, o Senhor Siva é descrito como a melhor de todas 
as grandes almas. Embora o corpo de Sati tivesse nascido de Daksa, 
o Senhor Siva costumava adorá-la sentando-a em seu colo. Isto é 
considerado um grande sinal de respeito. Desse modo, o corpo de 
Sati não era comum, mas, de qualquer modo, ela decidiu abandoná- 
lo por ele ser fonte de infelicidade devido a sua ligação com Daksa. 
Este exemplo rigoroso, estabelecido por Sati, deve ser seguido. 
Devemos ser extremamente cuidadosos quanto à associação com 
pessoas que não são respeitosas com as autoridades superiores. Por 
isso, a literatura védica ensina que devemos estar sempre livres da 
associação com ateus e não-devotos e devemos procurar nos associar 
com devotos, pois, através da associação com devotos, poderemos 
elevar-nos à plataforma de auto-realização. Este preceito é enfati- 
zado em muitos trechos do Srimad-Bhagavatam; se alguém deseja 
libertar-se das garras da existência material, então deve associar-se 
com grandes almas, e, se deseja continuar sua vida de existência 
material, então deve associar-se com pessoas materialistas. O modo 
de vida materialista baseia-se na vida sexual. De modo que a litera- 
tura védica condena tanto o entregar-se à vida sexual quanto o 
associar-se com pessoas que se entregam à vida sexual, porque 
semelhante associação simplesmente irá interferir no progresso espi- 
ritual, Entretanto, associando-nos com grandes personalidades, devo- 
tos que são grandes almas, elevar-nos-emos à plataforma espiritual. 
Satidevi decidiu abandonar o corpo que obtivera do corpo de Dakga, 
e desejou transferir-se a outro corpo para que pudesse ter uma as- 
sociação inteiramente pura com o Senhor Siva. Evidentemente, 
subentende-se que em sua próxima vida ela nasceria como Párvati, a 
filha dos Himalaias, e entáo novamente aceitaria o Senhor Siva 
como seu esposo. Sati e o Senhor Siva estáo relacionados eterna- 
mente: mesmo depois que ela muda de corpo, sua relação nunca é 
interrompida. 

VERSO 27 


qu eau 
sumi a ea 


Sati abandona o corpo 


<Q Y e 
q A aAA NRS 


tatah sva-bhartus caranâmbujâsavarh 
jagad-guros cintayati na câparam 

dadar$a deho hata-kalmagah sati 
sadyah prajajvâla samâdhijâgninã 


tatah—ali; sva-bhartuh—de seu esposo; carana-ambuja-àsavam — 
no néctar dos pés de lótus; jagat-guroh—do supremo mestre espiri- 
tual do universo; cintayati—meditando; na—náo; ca—e; aparam— 
não outro (além de seu esposo); dadarsa—viu; dehah—seu corpo; 
hata-kalmasah-—manchas de pecado sendo destruidas; sati—Sati; 
sadyah—logo; prajajvala—queimado; samadhi-ja-agniná—pelo 
fogo produzido pela meditacáo. 


TRADUÇÃO 
Sati concentrou toda a sua meditação nos santos pés de lótus de 
seu esposo, o Senhor Siva, que é o mestre espiritual supremo de 
todo o mundo. Assim, ela. purificou-se inteiramente de todas as 
manchas de pecado e abandonou seu corpo sob fogo ardente, atra- 
vés da meditação nos elementos ígneos. 


SIGNIFICADO 

Sati imediatamente pensou nos pés de seu esposo, o Senhor Siva, 
que é uma das três grandes personalidades da Divindade encarre- 
gadas da administração do mundo material, e, simplesmente medi- 
tando em seus pés de lótus, ela obteve tamanho prazer que se esque- 
ceu de tudo em relação com seu corpo. Este prazer certamente era 
material porque ela abandonou seu corpo em troca de outro corpo 
que também era material; porém, com este exemplo, podemos 
apreciar o prazer do devoto em concentrar sua mente e atenção nos 
pés de lótus do Senhor Supremo, Visnu, ou Krsna. Existe tamanha 
bem-aventurança transcendental em simplesmente meditar nos pés 
de lótus do Senhor que podemos nos esquecer de tudo exceto a 
forma transcendental do Senhor. Esta é a perfeição do samādhi 
ióguico, ou êxtase. Neste verso, afirma-se que, através desta medi- 
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tação, ela livrou-se de toda a contaminação. Que contaminação era 
essa? A contaminação era o conceito que ela tinha do corpo obtido 
de Daksa, mas ela se esqueceu daquela relação corpórea ao entrar 
em transe. Isto significa que, quando alguém se livra de todas as 
relações corpóreas dentro deste mundo material e simplesmente põe- 
se na posição de servo eterno do Senhor Supremo, compreende-se 
que toda a contaminação de seu'apego material tem sido queimada 
pelos fogos ardentes do êxtase transcendental. Não é necessário 
manifestar um fogo ardente externamente, pois, se alguém se esquece 
de todas as suas relações corpóreas dentro deste mundo material e 
situa-se em sua identidade espiritual, diz-se que tal pessoa livrou-se 
de toda a contaminação material através do fogo ardente do samādhi 
ióguico, ou éxtase. Esta é a perfeição mais elevada da yoga. Quem 
mantém suas relações corpóreas dentro deste mundo material e se faz 
passar por grande yogi nào é um yogi fidedigno. No Srimad- 
Bhàgavatam (2.4.15), afirma-se: yat-kirtanar. yat-smaranarn. Sim- 
plesmente cantando o santo nome da Suprema Personalidade de 
Deus, simplesmente lembrando-se dos pés de lótus de Krsna, sim- 
plesmente oferecendo orações à Suprema Personalidade de Deus, a 
pessoa livra-se imediatamente da contaminação material, o conceito 
corpóreo material, através-do fogo ardente do êxtase. Este efeito 
ocorre imediatamente, sem um segundo de demora. 

Segundo Sri Jiva Gosvámi,-o- fato de Sati ter abandonado seu 
corpo significa que, no fundo de seu coracáo, ela abandonou sua 
relação com Dakga. Sri Vigvanátha Cakravarti Thákura também 
comenta que, uma vez que Sati é a deidade superintendente da 
potência externa, quando ela abandonou seu corpo, não obteve um 
corpo espiritual, mas simplesmente se transferiu do corpo que rece- 
bera de' Daksa. Outros comentadores dizem, também, que ela se 
transferiu imediatamente ao ventre de Menakà, sua futura mãe. Ela 
abandonou o' corpo que recebera de Daksa e imediatamente 
transferiu-se a outro, a um corpo melhor, mas isto não significa que 
ela obteve um corpo espiritual. 


VERSO 28 
ramal d gp uer 
RR A! 


Sati abandona o corpo 


rao Hm ma A 
seus Ga b cenfum dell 


tat pasyatàri khe bhuvi cádbhutam mahad 
hà heti vàdah sumahün ajayata 

hanta priyà daivatamasya devi 
jahãv asün kena sati prakopità 


tat—isto; pasyatám—daqueles que viram; khe—no céu; bhuvi— 
na terra; ca—e; adbhutam-—admirável; mahat— grande; hà hà—oh! 
oh!; ¡ti—assim; vadah—rugido; su-mahán—tumultuoso; ajayata— 
ocorreu; hanta—oh!; priyà—a amada; daiva-tamasya—do mais res- 
peitável dos semideuses. (Senhor Siva); devi—Sati; jahau—aban- 
donou; asün—sua vida; kena—por Daksa; sati—Sati; prakopita— 
irada. 


TRADUÇÃO 
Quando Sati, irada, aniquilou seu corpo, ouviu-se um rugido 


tumultuoso em todo o universo. Por que Sati, a esposa do Senhor 
Siva, o mais respeitável dos semideuses, abandonou seu corpo dessa 
maneira? 
SIGNIFICADO 

Houve um rugido tumultuoso em todo o universo nas sociedades 
dos semideuses de diferentes planetas porque Sati era filha de Daksa, 
o maior de todos os reis, e esposa do Senhor Siva, o maior de todos os 
semideuses. Por que ela ficara tão irada a ponto de abandonar seu 
corpo? Uma vez que era filha de uma grande personalidade e esposa 
de uma grande personalidade, ela nada tinha a desejar, mas, de qual- 
quer modo, abandonou seu corpo, insatisfeita. Isto era certamente 
espantoso. Não é possível obter satisfação plena, mesmo que se 
tenha a maior opulência material. Não havia nada que Sati não 
pudesse obter, quer de sua relação com seu pai, quer de sua relação 
com o maior dos semideuses, mas, ainda assim, por alguma razão, 
ela estava insatisfeita. Portanto, o Srimad- Bhãgavatam (1.2.6) ex- 
plica que é preciso alcançar verdadeira satisfação (yayatma suprasi- 
dati), mas ãtmã —o corpo, a mente e a alma — tornam-se todos 
plenamente satisfeitos apenas quando se desenvolve serviço devo- 
cional à Verdade Absoluta. Sa vai purisàm paro dharmo yato bhak- 
tir adhoksaje. Adhoksaja significa a Verdade Absoluta. Se alguém 
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puder desenvolver seu amor inquebrantável pela transcendental Su- 
prema Personalidade de Deus, isto poderá dar-lhe satisfação plena, 
caso contrário, não há possibilidade de satisfação no mundo mate- 
rial ou em qualquer outra parte. 


VERSO 29 





meat AAA 112911 


aho anütmyarh mahad asya pasyata 
prajâpater yasya carâcaram prajâh 

jahàv asün yad-vimarâtmajã sati 
manasvini mánam abhiksnam arhati 


aho—oh!; anátmyam—desprezo; mahat—grande; asya—de 
Dakga; pasyata—ve só; prajapareh—do Prajápati; yasya—de quem; 
cara-acaram—todas as entidades vivas; prajah—progénie; jahau— 
abandonou; asiin—seu corpo; yat—por quem; vimatá—desrespe: 
tada; âtma-já—sua própria filha; sari—Sati, manasvini—volun- 
tariamente; mãnam-— respeito; abhiksnam — repetidamente; arhati — 
merecia. 








TRADUÇÃO 
Era espantoso que Daksa, que era Prajâpati, mantenedor de todas 
as entidades vivas, fosse tão desrespeitoso com sua própria filha 
Sati, a qual era não somente casta mas também uma grande alma, 
ponto de ela abandonar seu corpo devido ao desprezo dele. 








SIGNIFICADO 
A palavra anármya é significativa. Atmya significa “a vida da 
alma”, de modo que esta palavra indica que, embora Daksa pare- 
cesse estar vivo, na verdade era um corpo morto, caso contrário, 
como poderia menosprezar Sati, que era sua própria filha? Era dever 
de Daksa zelar pela manutencáo e conforto de todas as entidades 
vivas, pois estava situado como Prajâpati, o governador de todas as 
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entidades vivas. Portanto, como é que ele menosprezou sua própria 
filha, que era a mais elevada e casta das mulheres, uma grande alma, 
e que por isso merecia o tratamento mais respeitoso da parte de seu 
pai? A morte de Sati devido a ela ter sido menosprezada por Daksa, 
seu pai, foi espantosíssima para todos os grandes semideuses do 
universo. 

VERSO 30 


Noll 


so 'yarh durmarsa-hrdayo brahma-dhruk ca 
loke pakirtirn mahatim avàpsyati 

yad-añgajárh svàrh puruga-dvid udyatàrh 
na pratyasedhan mrtaye parüdhatah 


sah—ele; ayam—este; durmarsa-hrdayah—cruel; brahma- 
dhruk—indigno de ser brahmana; ca—e; loke—no mundo; apakir- 
tim— má fama; mahatim—duradoura; avápsyati—obterá; yat-añga- 
jam—a filha de quem; svâm-—própria; purusa-dvit—o inimigo do 
Senhor Siva; udyatâm-—que estava, se preparando; na pratyase- 
dhat—não impediu; mytaye—para a morte; aparâdhatah—devido a 
suas ofensas. 


TRADUÇÃO 
Daksa, o qual é tão cruel que não é digno de ser brâhmana, obterá 
má fama duradoura devido a suas ofensas contra sua filha, por não 
ter impedido a morte dela e pela grande inveja que tem da Suprema 
Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 
Descreve-se Daksa aqui como uma pessoa muito cruel e portanto 
desqualificada para ser brãhmana. Alguns comentadores dizem que 
brahma-dhruk significa brahma-bandhu, ou amigo dos brahmanas. 
Uma pessoa que nasce em família de brahmanas mas não tem qua- 
lificacóes bramínicas chama-se brahma-bandhu. Os brahmanas geral- 
mente têm coração sensível e indulgente porque têm o: poder de 
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controlar os sentidos e a mente, Daksa, entretanto, não era indul- 
gente. Pela simples razão de que seu genro, o Senhor Siva, não se 
levantara para mostrar-lhe a formalidade de respeito, ele se tornou 
tão irado e cruel que tolerou até mesmo a morte de sua mais querida 
filha. Sati se esforçou ao máximo para mitigar o mal-entendido en- 
tre o genro e o sogro, indo à casa de seu pai, sem nem mesmo 
ser convidada, e, naquele momento, Daksa deveria tê-la recebido, 
esquecendo-se de todos os mal-entendidos passados. Porém, ele era 
tão cruel que não era digno de ser chamado de ariano ou brãhmana 
Assim, sua má fama continua até hoje. Dakga significa “perito”, e ele 
recebeu este nome devido a sua capacidade de gerar centenas e milha- 
res de filhos. Pessoas que têm demasiada inclinação ao sexo e são 
muito materialistas tornam-se tão cruéis devido a uma pequena 
perda de prestígio que podem tolerar inclusive a morte de seus filhos. 


VERSO 31 


RA SA MET CERTA | 
«d wem Cue ERE 320 


vadaty evarh jane satyã 
drstvãsu-tyâgam adbhutam 

dakgam tat-pãrsadã hantum 
udatisthann udiyudhãh 


vadati— conversavam; evam-—assim; jane —enquanto as pessoas; 
satyãh—de Sati; drstvã-—após verem; asu-tyâgam—a morte; adbhu- 
tam—admirável; daksam—Dakga; rar-parsadah—os criados do 
Senhor Siva; hantum—para matar; udatisthan—levantaram-se; 
udayudhàh-—com armas erguidas. 


TRADUÇÃO 
Enquanto as pessoas conversavam entre si sobre a admirável 
morte voluntária de Sati, os criados que vieram com ela prepararam- 
se para matar Daksa com suas armas. 


SIGNIFICADO 
Os criados que vieram com Sati destinavam-se a protegê-la contra 
calamidades, mas, uma vez que não conseguiram proteger a esposa 
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de seu amo, eles decidiram 'morrer por ela, e, antes de morrer, 
queriam matar Daksa. É dever dos criados proteger seu amo, e, em 
caso de fracasso, é dever deles morrer. 


VERSO 32 


arara doi ARA AAA A | 
a TES] 


tesám dpatatám vegam 
nisamya bhagaván bhrguh 

yajña-ghna-ghnena yajusá 
daksinàgnau juhàva ha 


tesám —deles; ápatatàm—que se aproximavam; vegam—o impul- 
so; nisamya—após ver; bhagavan—que possui todas as opulências; 


bhrguh—Bhrgu Muni; yajña-2hna-ghnena—para matar os destrui- 
dores do yajña; yajusá—com hinos do Yajur Veda; daksina-agnau— 
no lado meridional do fogo de sacrificio; juhava—ofereceu oblaçõe: 
ha—certamente. 





TRADUÇÃO 
Eles avançaram violentamente, mas Bhrgu Muni viu o perigo e, 
oferecendo oblações no lado meridional do fogo de sacrifício, ime- 
tamente pronunciou hinos mântricos do Yajur Veda através dos 
quais os destruidores de execuções de yajfia podiam ser mortos 
imediatamente. 





SIGNIFICADO 

Eis aqui um' exemplo «de hinos poderosos nos: Vedas, os quais, 
quando cantados, podiam executar atos maravilhosos. Na atual.era 
de Kali não é possível encontrar peritos pronunciadores de mantras; 
portanto, todos os sacrifícios recomendados nos Vedas são proibidos 
nesta era. O único; sacrifício recomendado nesta era é o canto do 
mantra Hare Krsna, porque, nesta-era, não é possível acumular os 
fundos necessários para se executar sacrifícios, isto para não falar de 
encontrar brãhmanas peritos que possam cantar os mantras perfei- 
tamente. 
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VERSO 33 


aero quam da saem 
AÑ AA A A TAS RT IR 


adhvaryunà hüyamüne 
devã utpetur ojasã 
rbhavo náma tapasá 
somarh praptah sahasrasah 


adhvaryuná— pelo sacerdote, Bhrgu; hüyamáüne—oblagóes sendo 
oferecidas; devah—semideuses; utpetuh—manifestaram-se; ojasá— 
com grande força; rbhavah—os Rbhus; náma—chamados; tapasa— 
através da penitência; somam-—Soma; prãptãh-—tendo obtido; saha- 
srasah—aos milhares. 


TRADUÇÃO 
Quando Bhrgu Muni ofereceu oblações ao fogo, imediatamente 
manifestaram-se milhares de semideuses chamados Rbhus. Todos 
eles eram poderosos, tendo obtido força de Soma, a lua. 


SIGNIFICADO 

Afirma-se aqui que muitos: milhares de semideuses chamados 
Rbhus manifestaram-se devido às oblações oferecidas ao fogo e ao 
canto dos hinos do Yajur Veda. Brâhmanas como Bhrgu Muni eram 
tão poderosos que podiam criar tais semideuses poderosos simples- 
mente cantando os mantras védicos. Os mantras védicos ainda são 
disponíveis, mas os recitadores não. Cantando os mantras védicos, 
ou cantando o Gayatri, ou o rg-mantra, pode-se obter os resultados 
desejados. Na atual era de Kali,'o Senhor Caitanya recomenda que, 
simplesmente: cantando Hare Krgna, pode-se alcançar toda a 
perfeição. 

VERSO 34 


"snm rm e: 
ee st rafa ae 


tair alatayudhaih sarve 
pramathah saha-guhyakah 


Sati abandona o corpo 


hanyamána diso bhejur 
usadbhir brahma-tejasá 


taih—por eles; aláta-ayudhaih—com armas de ticóes; sarve— 
todos; pramathàh—os fantasmas; saha-guhyaküh—junto com os 
Guhyakas; hanyamánah—sendo atacados; disah—em diferentes dire- 
ções; bhejuh—fugiram; usadbhih—brilhando; brahma-tejasã-—pelo 
poder bramínico. 


TRADUÇÃO 
Quando os semideuses Rbhu atacaram os fantasmas e Guhyakas 
com combustível semiqueimado do fogo do yajfia, todos aqueles cria- 
dos de Sati fugiram em diferentes direções e desapareceram. Isto foi 
possível simplesmente devido a brahma-tejas, o poder bramínico. 


SIGNIFICADO 

A expressão brahma-tejasã, usada neste verso, é significativa. Na- 
quela época, os brâhmanas eram tão poderosos que, simplesmente 
desejando e cantando um mantra védico, podiam obter efeitos 
admiráveis. Mas, na atual era de degradação, semelhantes brãhmanas 
não existem. Segundo o sistema Pãficarâtrika, nesta era, toda a 
população é tida como composta de Súdras, porque a cultura bramí- 
nica se perdeu. Mas, se alguém manifesta sinais de compreensão da 
ciência de Krsna, ele deve ser aceito, de acordo com as regulações 
smrti Vaisnavas, como um brãhmana em potencial e deve receber 
todas as facilidades para obter a perfeição mais elevada. A mais 
magnânima dádiva do Senhor Caitanya é que a perfeição mais ele- 
vada da vida está à disposição nesta era caída para quem simplesmente 
adotar o processo de cantar Hare Krsna, que é capaz de ocasionar a 
realização de todas as atividades na auto-realização. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do 
Quarto Canto, Quarto Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado 
“Sati abandona o corpo.” 











CAPÍTULO: CINCO 


Frustração do sacrifício de Daksa 


VERSO 1 
3a sum 
ato are fai À- 
TDR AMA AMAR | 
amido q quai 
fafi MATARA I R-N 
maitreya uvüca 
bhavo bhavânyã nidhanarh prajâpater 
asat-krtâyã avagamya nãradãt 


sva-pársada-sainyarh ca tad-adhvararbhubhir 
vidrâvitarh krodham apâram âdadhe 




































maitreyah uvâca-—Maitreya disse; bhavah—o Senhor Siva; bha- 
ványah—de Sati, nidhanam—a morte; prajápateh—devido ao Prajá- 
pati Dakga; asat-krtayah—tendo sido insultada; avagamya—ouvin- 
do falar de; nãradãt-—de Nãrada; sva-pãrsada-sainyam—os soldados 
de seus próprios associados; ca-—e; tat-adhvara—(produzidos de) seu 
(de Daksa) sacrifício; rbhubhih—pelos Rbhus; vidrávitam—foram 
expulsos; krodham—ira; aparam—sem limite; 4dadhe—demons- 
trou. 
TRADUÇÃO 

Maitreya disse: Quando o Senhor Siva ouviu Nãrada dizer que 
Sati, sua esposa, havia morrido por causa do insulto do Prajápati 
Dakga a ela e que seus soldados foram expulsos pelos semideuses 
Rbhu, ele ficou iradíssimo. 






SIGNIFICADO 
O Senhor Siva compreendia que Sati, sendo a filha caçula de 
Daksa, poderia apresentar o caso da pureza de propósito do Senhor 
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Siva e assim seria capaz de mitigar o mal-entendido entre Dakga e 
ele. Porém, não se chegou a tal acordo, e Sati foi deliberadamente 
insultada por seu pai ao não ser recebida apropriadamente quando 
ela visitou sua casa sem ser convidada. A própria Sati poderia ter 
matado seu pai, Daksa, porque ela é a energia material personificada 
e tem poder imenso para matar ou criar dentro deste universo mate- 
rial. No Brahma-samhita, descreve-se sua força: ela é capaz de criar e 
dissolver muitos universos. Mas, embora seja tão poderosa, ela atua 
sob a orientação da Suprema Personalidade de Deus, Krpa, como 
Sua sombra. Não teria sido dificil para Sati punir seu pai, mas ela 
pensou que, como era filha dele, matá-lo n&o era adequado para ela. 
Deste modo, ela decidiu abandonar seu próprio corpo, que obtivera 
do corpo de Daksa, e este nem sequer a impediu. 

Quando Sati faleceu, abandonando seu corpo, Nárada transmitiu 
a notícia ao Senhor Siva, Nárada sempre traz a notícia de tais even- 
tos porque conhece seu significado. Ao ouvir que Sati, sua casta 
esposa, estava morta, naturalmente o Senhor Siva ficou excessiva- 
mente irado. Ele também ficou sabendo que Bhrgu Muni criara os 
semideuses Rbhudeva, pronunciando os mantras do: Yajur Veda, e 
que esses semideuses haviam expulsado todos os seus soldados que 
estavam presentes na arena de sacrificio: Portanto, ele quis revidar 
este insulto, e assim resolveu matar Dakga porque este fora a causa 
da morte de Sati. 

VERSO 2 


A 
sei € 
IEA aaa mud 
media feed ai gR RI 


kruddhah sudasfaustha-pufah sa dhür-jafir 
jajàm tadid-vahni-safogra-rocigam 

utkrtya rudrah sahasotthito hasan 
gambhira-nàdo visasarja tàrh bhuvi 


kruddhah—iradíssimo; su-dasta-ostha-putah—apertando os lá- 
bios com os dentes; sah— ele (o Senhor Siva); dhüh-jafih-—tendo um 
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cacho de cabelo na cabeça; jatâm-—um fio de cabelo; tadit —de ele- 
tricidade; vahni—de fogo; safá—uma chama; ugra—terrível; ro- 
cigam—ardendo; utkrtya—arrancando; rudrah—o Senhor Siva; 
sahasá—imediatamente; utthitah—levantou-se; hasan— gargalhan- 
do; gambhira— profundo; nàdah—som; visasarja—atirou; tám— 
esse (cabelo); bhuvi—ao solo. 


TRADUÇÃO 
Desse modo, o Senhor Siva, estando extremamente irado, apertou 
os seus lábios com os dentes e imediatamente arrancou de sua cabeça 
um fio de cabelo que ardia como eletricidade ou fogo. Ele levantou- 
se repentinamente, gargalhando como louco, e atirou o cabelo ao 
solo. 


VERSO 3 


adiada aa 


frase | 
aiqi: 
mea Aag: A 


sas 


tato "tikàyas tanuvà spráan divam 
sahasra-bühur ghana-ruk tri-sürya-drk 

karala-damstro jvalad-agni-múrdhajah 
kapála-máli vividhodyatayudhah 


1atah—nessa altura; atikayah-—uma grande personalidade (Vira- 
bhadra); tanuvá—com seu corpo; sprían—tocando; divam—o céu; 
sahasra— mil; bàhuh—bragos; ghana-ruk—de cor negra; 1ri-sürya- 
drk-—brilhante como três sóis combinados; karála-damstrah—tendo 
dentes muito amedrontadores; jvalat-agni—(como) fogo incandes- 
cente; mürdhajah—tendo cabelo sobre sua cabeça; kapāla-māli— 
enguirlandado com cabeças humanas; vividha—diversos tipos; udya- 
ta—surgiu; ayudhah—equipado:com armas. 


TRADUÇÃO 
Um medonho demônio negro, alto como o céu e brilhante como 
três sóis combinados, foi então criado — seus dentes muito amedron- 
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tadores e os cabelos sobre sua cabega semelhantes ao fogo incandes- 
cente. Ele tinha milhares de bragos, equipados com diversas armas, e 
estava enguirlandado com cabegas humanas, 


VERSO 4 
d f& amr a 
aaaf an TA: | 
RA EA RIM] 


tam kirh karomiti grnantam àha 
baddhañjalim bhagaván bhúta-náthah 

daksam sa-yajfíarh jahi mad-bhajünàrn 
tvam agrani rudra bhafarn$ako me 


tam—a ele (Virabhadra); kim—o que; karomi—devo fazer; iti— 
assim; grmantam — perguntando; dha-—ordenou; baddha-afijalim— 
com as mãos postas; bhagavân — aquele que possui todas as opulén- 
cias (o Senhor Siva); bhúta-nâthah-—o senhor dos fantasmas; dak- 
sam— Dakga; sa-yajñam—junto com seu sacrificio; jahi—mata; 
mat-bhatánám—de todos os meus associados; tvam—tu; agranih—o 
principal; rudra—6 Rudra; bhafa—6 perito na batalha; amsakah— 
nascido de meu corpo; me—meu. k 


TRADUÇÃO 
Quando aquele gigantesco demônio perguntou com as mãos pos- 
tas, “O que devo fazer, meu senhor?”, o Senhor Siva, que é conhe- 
cido como Bhitanitha, ordenou diretamente: “Como nasceste de 
meu corpo, és O principal de todos os meus associados. Portanto, 
mata Daksa e seus soldados no sacrifício.” 


À SIGNIFICADO 
Eis aqui o início da competição entre brahma-tejas e Siva-tejas. 
Através de brahma-tejas, força bramínica, Bhrgu Muni criara os semi- 
deuses Rbhu, que expulsaram os soldados do Senhor Siva presen- 
tes-na arena. Ao ouvir que seus soldados haviam sido expulsos, o 
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Senhor Siva criou o grande demônio negro Virabhadra para vingar- 
se. Às vezes, há competição entre o modo da bondade e o modo da 
ignorância. Assim é a existência material. Mesmo para'alguém si- 
tuado no modo da bondade há toda a possibilidade de que sua 
posição se misture ou seja atacada pelo modo da paixão ou ignorân- 
cia. Esta é a lei da natureza material. Embora a bondade pura, ou 
$uddha-sattva, seja o princípio básico do mundo espiritual, a ma- 
nifestação pura de bondade não é possível neste mundo material, 
Assim, a luta pela vida entre diferentes qualidades materiais está 
sempre presente. Esta luta entre o Senhor Siva e Bhrgu Muni, 
centralizando-se em volta do Prajápati Daksa, é o exemplo prático 
de tal competição entre os diferentes modos qualitativos da natu- 
reza material. 


VERSO 5 


"oO a A 
aeai o aa aero AR 


ajfiapta evarn kupitena manyunà. 
sa deva-devarh paricakrame:vibhum 
mene tadátmánam asañga-ramhasá 
mahiyasàrn 1áta sahah sahisnum 


ajñaptah—sendo ordenado; evam-—dessa maneira; kupitena— 
irado; manyunã-pelo Senhor Siva (que é a ira personificada); 
sah—ele (Virabhadra); deva-devam—aquele: que é “adorado pelos 
semideuses; paricakrame—circum-ambulou; vibhum—o Senhor 
Siva; mene—considerou; tada—naquele momento; ütmünam—ele 
próprio; asariga-rarhhasü—com o poder do Senhor Siva que não 
pode ser enfrentado; mahiyasâm-—-do poderosíssimo; tdta—meu 
querido Vidura; sahah—forca; sahismum-—capaz de fazer frente a. 


TRADUCAO 
Maitreya continuou: Meu querido Vidura, aquela pessoa negra 
era a ira personificada da Suprema Personalidade de Deus, e estava 
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disposto a executar as ordens do Senhor Siva. Assim, considerando- 
se capaz de fazer frente a qualquer forca que se Ihe opusesse, ele 
circum-ambulou o Senhor Siva. 


VERSO 6 


wem summe usd 


anviyamánah sa tu rudra-pársadair 
bhr$arh nadadbhir vyanadat subhairavam 
udyamya $ülarh jagad-antaküntakarn 
samprüdravad ghosana-bhügananghrih 


anviyamánah—sendo acompanhado; sah—ele (Virabhadra); tu— 
mas; rudra-parsadaih—pelos soldados do Senhor Siva; bhrgam— 
tumultuosamente; nadadbhih—rugindo; vyanadat—soava; su- 
bhairavam-—muito medonho; udyamya—carregando; Súlam—um 
tridente; jagat-antaka—morte; antakam-—matando; samprádravat— 
apressou-se em direção a (o sacrifício de Dakga); ghosana—rugindo; 
bhüsana-anghrih—com argolas em suas pernas. 


TRADUÇÃO 
Muitos outros soldados do Senhor Siva acompanharam a feroz 
personalidade em tumultuoso alvoroço. Ele carregava um grande 
tridente, medonho o bastante para matar até a morte, e em suas 
pernas usava argolas que pareciam rugir. 


VERSO 7 


safe aura: qm: 
rede weder Uu d 
a a gaS- 
RR aa agro 


Frustração do sacrifício de Daksa 


athartvijo yajamânah sadasyãh 
kakubhy udicyam prasamiksya renum 
tamah kim etat kuta etad rajo 'bhúd 
iti dvijà dvija-patnyas ca dadhyuh 


atha—nessa altura; rtvijah—os sacerdotes; yajamânah—a princi- 
pal pessoa que executava o sacrifício (Daksa); sadasyãh—todas as 
pessoas reunidas na arena de sacrifício; kakubhi udicyâm-—na 
direção setentrional; prasamikgya-=vendo; renum-—-a tempestade de 
poeira; tamah—escuridáo; kim—o que; etat—isto; kutah—de onde; 
etat—isto; rajah—poeira; abhüt—veio; iti—assim; dvijah—os 
bráhmanas; dvija-patnyah—as esposas dos bráhmanas, ca—e; da- 
dhyuh—comegaram a especular. 





TRADUÇÃO 
Nessa altura, todas as pessoas reunidas na arena de sacrifício — os 
sacerdotes, o líder da realização sacrificatória e os bráhmanas com 


suas esposas — puseram-se a se perguntar de onde vinha aquela 
escuridão, Mais tarde, puderam compreender que se tratava de uma 
tempestade de poeira, e todos se encheram de ansiedade. 


VERSO 8 


qm aaa a fé af qua: 
añ dare! 
q a aa a a 
a 


vatá na vánti na hi santi dasyavah 
prácina-barhir jivati hogra-dandah 

gàvo na kàlyanta idarh kuto rajo 
loko 'dhunà kirh pralayaya kalpate 


vātāh—os ventos; na vānti—não estão soprando; na—não; hi— 
porque; santi—são possiveis; dasyavah—saqueadores; prácina- 
barhih—velho rei Barhi; jivati—está vivo; ha—ainda; ugra- 
dandah—o qual puniria severamente; gavah—as vacas; na kalyan- 
te—não estão sendo tocadas; idam—isto; kutah—de onde; 
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rajah—poeira; lokah—o planeta; adhunà—agora; kim—será; pra- 
layáya—para dissolucáo; kalpate—ser considerada prestes. 


TRADUÇÃO 
Conjecturando sobre a origem da tempestade, eles falaram: Não 
há vento soprando, nem vacas passando, tampouco é possível que 
esta tempestade de poeira pudesse ser levantada por saqueadores, 
pois ainda vive o forte rei Barhi, que os puniria. De onde está so- 
prando esta tempestade de poeira? Estaria a dissolução do planeta 
prestes a ocorrer? 


SIGNIFICADO 

Especialmente significativa neste verso é a frase prácina-barhir 
Jivati, O rei daquela parte da terra era conhecido como Barhi, e, 
embora fosse idoso, ainda'vivia, e era um governante muito forte. 
Assim, não havia possibilidade de uma invasão de ladrões e saquea- 
dores. Indiretamente, afirma-se aqui que ladrões, saqueadores, 
bandidos 'e população indesejada só podem existir num estado ou 
reino onde nào haja governante forte. Quando, em nome da justiça, 
dá-se liberdade aos ladrões, o estado e o reino são perturbados por 
esses saqueadores e pela população indesejada. A tempestade de 
poeira criada pelos soldados e assistentes do Senhor Siva assemelhava- 
se à situação no momento da dissolução deste mundo. Quando há 
necessidade de dissolução da criação material, esta função é conduzi- 
da pelo Senhor Siva, Portanto, a situação criada então por ele 
assemelhava-se à dissolução da manifestação cósmica. 


VERSO 9 


safe: fera skaam 
safa ar Ta | 

ereto gi a: 
RARA ll S 


prasūti-miśrāh striya udvigna-cittā 
ücur vipàko vrjinasyaiva tasya 

yat pasyantinàrh duhitFnmam prajesah 
sutürh satim avadadhyáv anágám 
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prasüti-misrah—encabecadas por Prasüti; striyah—as mulheres; 
udvigna-cittah—estando muito ansiosa; ücuh—disse; vipakah—o 
perigo resultante; vrjinasya— da atividade pecaminosa; eva—de fato; 
tasya—seu (de Daksa); yat—porque; pasyantinam—que observa- 
vam; duhitjnâm-— de suas irmãs; prajesah—o senhor dos seres cria- 
dos (Daksa); sutām—sua filha; satim—Sati; avadadhyau—insultou; 
anágüm-—inteiramente inocente. 


TRADUÇÃO 
Prasüti, a esposa de Daksa, juntamente com outras mulheres ali 
reunidas, ficou muito ansiosa e disse: Este perigo foi criado por 
Dakga devido à morte de Sati, a qual, muito embora fosse inteira- 
mente inocente, abandonou seu corpo à vista de suas irmãs. 


SIGNIFICADO 
Prasiti, sendo mulher de bom coração, pôde compreender imedia- 
tamente que o perigo iminente que se aproximava devia-se à ativi- 


dade impiedosa do desalmado Prajapati Daksa. Ele era tão cruel que 
não tentou salvar Sati, sua filha caçula, do ato de cometer suicídio na 
presença de suas irmãs. A mãe de Sati pôde compreender o quanto 
Sati havia sofrido com o insulto de seu pai. Sati estivera presente 
junto com as outras irmãs, e Daksa propositadamente recebeu-as a 
todas com exceção de Sati, por ela ser a esposa do Senhor Siva. Esta 
consideração convenceu à esposa de Daksa do perigo que agora se 
aproximava, e assim ela sabia que Daksa devia preparar-se para 
morrer por causa de seu ato sórdido. 


VERSO 10 


TERA AAA 
AAA: | 
fa mauri 
ARAÑA ell 


yas tv anta-kale vyupta-jatá-kalapah 
sva-süla-sücy-arpita-dig-gajendrah 

vitatya nrtyaty uditastra-dor-dhvajan 
uccatta-hasa-stanayitnu-bhinna-dik 
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yahi—quem (Senhor Siva); tu—mas; anta-kàle—no momento da 
dissolugáo; vyupta—tendo soltado; jafá-kalapah—seu coque; sva- 
füla-—seu próprio tridente; süci—nas pontas; arpita—trespassados; 
dik-gajendrah—os. governantes das diferentes diregóes; vitatya— 
espalhando; nytyati—dança; udita—erguidas; astra—armas; dolt— 
mãos; dhvajàn—bandeiras; ucca—alto; affa-hàsa—rindo; stana- 
yitnu—pelo som do trováo; bhinna—divididas; dik-—as direções. 


TRADUÇÃO 
No momento da dissolução, os cabelos do Senhor Siva se soltam, 
e ele trespassa os governantes das diferentes direções com seu tri- 
dente. Ele dá gargalhadas e dança orgulhosamente, espalhando suas 
mãos como-se fossem bandeiras, assim como o trovão espalha as 
nuvens por todo o mundo. 


SIGNIFICADO 

Prasūti, que apreciava o poder e força de seu genro, o Senhor Śiva, 
está descrevendo o que ele faz no momento da dissolução. Esta 
descrição indica que a força do Senhor Siva é tão grande que o 
poder de Dakga não poderia ser comparado a ela, No momento da 
dissolução, o Senhor Siva, com seu tridente na mão, dança sobre os 
governantes dos diferentes planetas, e seus cabelos se soltam, assim 
como as nuvens espalham-se por todas as direções para inundar os 
diferentes. planetas. em torrentes incessantes de chuva, Na última 
fase da dissolução, a água inunda todos os planetas, e esta inun- 
dação é causada pela dança do Senhor Siva. Esta dança chama-se 
dança pralaya, ou dança da dissolução. Prasúti pôde compreender 
que os perigos iminentes resultavam não somente de Dakga ter 
menosprezado sua filha, mas também de ele ter feito pouco caso do 
prestígio e da honra do Senhor Siva. 


VERSO 11 


mifer quami 
"epe gritei gem | 


seafia fi siat fiam: 1221 
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amarsayitvã tam asahya-tejasarn 
manyu-plutari durniriksyam bhru-kuryã 
karãla-darhstrabhir udasta-bhãganarh 
syat svasti kim kopayato vidhütuh 


amarsayitvà—após fazer com 'que se irritasse; ram-—a ele (o 
Senhor Siva); asahya-tejasam—com  refulgéncia insuportável; 
manyu-plutam—cheio de ira; durniriksyam—incapaz de ser olhado; 
bhru-kutya—com o movimento de suas sobrancelhas; karála-damstrá- 
bhih-—com seus dentes medonhos; udasta-bhãganam —tendo es- 
palhado os astros; sydr—haveria; svasti—boa sorte; kim —como; 
kopayatah—fazendo com que (o Senhor Siva) se irritasse; vidhátuh— 
de Brahma. 


TRADUÇÃO 
O gigantesco demônio negro mostrou seus dentes medonhos. Com 
os movimentos de suas sobrancelhas, ele espalhou os astros por todo 
o céu, e ofuscou-os com sua forte e penetrante refulgéncia. Devido 


ao mau comportamento de Daksa, mesmo o Senhor Brahma, pai de 
Daksa, não poderia salvar-se da grande demonstração de ira. 


VERSO 12 
m agia: | 
q: aa 
area RA e MRI 


bahv evam udvigna-drsocyamane 
janena daksasya muhur mahátmanah 

utpetur utpátatamah sahasraso 
bhayavaha divi bhúmau ca paryak 


bahu—muito; evam—dessa maneira; udvigna-dr$a—com olhares 
nervosos; ucyamâne—enquanto diziam isto; janena—pelas pessoas 
(reunidas no sacrifício); daksasya—de Daksa; muhuh— repeti- 
damente; mahā-ātmanah—de coração forte; utpetuh—apareceram; 
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utpátatamah—sintomas muito poderosos; sahasrasah—aos milha- 
res; bhaya-dvahah—produzindo medo; divi—no céu; bhúmau—na 
terra; ca—e; paryak—de todos os lados. 


TRADUCAO 
Enquanto todas as pessoas conversavam entre si, Daksa viu peri- 
gosos augúrios de todos os lados, da terra e do céu. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, Dakga é descrito como mahãtmã. Diferentes comen- 
tadores têm explicado a palavra mahãtmã de várias maneiras. Vi- 
rarâghava Acarya indica que esta palavra. mahátmá significa “de 
coração estável”. Isto quer dizer que Daksa tinha o coração tão forte 
que, mesmo quando sua amada filha estava preparada para dar cabo 
de sua vida, ele permaneceu estável e inabalado. Mas, apesar de ter o 
coração tão forte, ele perturbou-se quando viu os vários distúrbios 
criados pelo gigantesco demônio negro, Visvanatha:Cakravarti Thã- 
kura ressalta a este respeito que mesmo que alguém seja chamado de 
mahátma, grande alma, a menos que demonstre os sintomas de 
mahãtmã, deve: ser considerado. durátmà, ou alma degradada. No 
Bhagavad-gitá (9.13), a palavra mahãtmã descreve o devoto puro 
do Senhor: mahãrmãnas tu mãrm pártha daivim prakrtim āśritāh. 
O mahãtmã está sempre sob a orientação da energia interna da 
Suprema Personalidade de Deus, e, assim, como poderia uma pessoa 
tão mal comportada como Dakga ser um mahãtmã? Supõe-se que o 
mahãtmã tenha todas as boas qualidades dos semideuses, e desse 
modo Daksa, carente dessas qualidades, não poderia ser chamado de 
maháãtmã; ele deveria, ao invés disso, ser chamado de durâtmã, alma 
degradada. A palavra mahátmã, usada para descrever as qualifi- 
cações de Daksa, é aplicada sarcasticamente. 


VERSO 13 
A a 
S 


AMEN: 
RÈ: Raatan: 
qaaa Sal 
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tâvat sa rudrânucarair maha-makho 
nánayudhair vamanakair udayudhaih 

pingaih pisangair makarodarünanaih 
paryádravadbhir viduranvarudhyata 


tüvat —mui rapidamente; sali —que; rudra-anucaraih—pelos segui- 
dores do Senhor Siva; mahã-makhah—a arena do grande sacrifício; 
nãnã-—vários tipos; ayudhaih—com armas; vámanakaih—de- pe- 
quena estatura; udayudhaih—erguidas; pirigaih-=enegrecidos; pisan- 
gaih—amarelados; makara-udara-ànanaih —com estómagos e ros- 
tos como os de tubarões; paryâdravadbhih-—correndo por toda a 
volta; vidura—6 Vidura; anvarudhyata—foi cercada, 


TRADUÇÃO 
Meu querido Vidura, todos os seguidores do Senhor Siva cercaram 
a arena de sacrifício. Eles eram de pequena estatura e estavam equi- 


pados com vários tipos de armas; seus corpos pareciam com os de 
tubaróes, enegrecidos e amarelados. Eles corriam em volta de toda a 
arena de sacrifício e assim começaram a criar distúrbios. 


VERSO 14 
fur: sedi eiat um 
ww ambe: a aken erae 12811 


kecid babhafijuh prág-varnsarn 
patni-salari tathápare 

sada àgnidhra-$alürn ca 
tad-vihárara mahánasam 


kecit—alguns; babhañjuh—derrubaram; prak-varhsam—os pilares 
do pandal de sacrifício; patni-$alam—os aposentos femininos; tatha— 
também; apare—outros; sadah—a arena de sacrifício; agnidhra- 
salàm—a casa dos sacerdotes; ca—e; tat-viharam—a casa do líder do 
sacrifício; mahã-anasam-—a casa do setor de cozinha. 
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TRADUÇÃO 
Alguns dos soldados derrubaram os pilares que suportavam o 
pandal* do sacrifício, outros entraram nos aposentos femininos, ou- 
tros puseram-se a destruir a arena de sacrifício, e outros entraram na 
cozinha e nas residências. 


VERSO 15 


sedento SAA | 
pra RRE a 


rurujur yajfia-pàtràni 
tathaike 'gnin anásayan 

kundesv amütrayan kecid 
bibhidur vedi-mekhalàh 


rurujuh—quebraram; yajña-patráni—os potes usados no sacrifí- 
Cio; tathà—assim; eke—alguns; agnin—os fogos sacrificatórios; anã- 
Sayan—extintos; kundesu—nas arenas de sacrificio; amútrayan— 
urinaram; kecit —outros; bibhiduh—desfizeram; vedi-mekhalah—as 
balizas delimitadoras da arena de sacrifício. 


TRADUÇÃO 
Quebraram todos os potes feitos para se usar no sacrifício, e 
alguns deles começaram a extinguir o fogo sacrificatório. Outros 
desfizeram as balizas delimitadoras da arena de sacrifício, e outros 
urinaram na arena. 


VERSO 16 


san glad cê qi | 
IR STA STE e 112 411 


abādhanta munin anye 
eke patnir atarjayan 

apare jagrhur deván 
pratyásannán palayitan 


*Vide Glossário Geral. 
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abâdhanta—bloquearam o caminho; munin—os sábios; anye— 
outros; eke—alguns; painih—as mulheres; atarjayan —ameaçaram; 
apare—outros; jagrhuh—prenderam; deván—os semideuses; pra- 
tyasannán—muito próximos; palayitán—que fugiam. 


TRADUÇÃO 
Alguns bloquearam o caminho dos sábios que fugiam, outros 
ameaçaram as mulheres ali reunidas, e outros prenderam os semi- 
deuses que fugiam do pandal. 


VERSO 17 


xg aeg sm haz: A | 
wwe: quot Ga bs 12! 
bhrgurh babandha manimân 
virabhadrah prajápatim 
candesah piasanarh devam 
bhagarh nandisvaro 'grahit 


bhrgum—Bhrgu Muni; babandha—preso; manimün— Manimàn; 
virabhadrah— Virabhadra; prajápatim—Prajápati Daksa; cande- 
fah—Candesa; püsanam—Püsà; devam—o semideus; bhagam— 
Bhaga; nandis$varah—Nandisvara; agrahit —prendeu. 


TRADUCAO 
Manimán, um dos seguidores do Senhor Siva, prendeu Bhrgu 
Muni, e Virabhadra, o demônio negro, prendeu Prajápati Daksa. 
Outro seguidor, que se chamava Candesa, prendeu Púsá. Nandisvara 
prendeu o semideus Bhaga. 


VERSO 18 


E a e a aña: | 
eben: aa RRA Nal 


sarva evartvijo drstvà 
sadasyãh sa-divaukasah 





178 Srimad-Bhãgavatam [Canto 4, Cap. 5 


tair ardyamánah subhrsar 
grâvabhir naikadhã 'dravan 


sarve—todos; eva—certamente; rtvijah—os sacerdotes; drstvà— 
após verem; sadasyãh-—todos os membros reunidos no sacrifício; 
sa-divaukasah—junto com os semideuses; raih-—por aquelas (pe- 
dras); ardyamánah—sendo perturbados; su-bhrsam-—muitíssim: 
grávabhih—por pedras; na ekadhá—em diferentes direções; adra- 
van—começaram a dispersar-se. 








TRADUÇÃO 
Chovia pedra sem parar, e todos os sacerdotes-e outros membros 
reunidos no sacrifício foram postos em imensa miséria. Temendo 
por suas vidas, eles dispersaram-se em diferentes direções. 


VERSO 19 


ET: QUA ER | 
a e sr A Uta 


juhvatah sruva-hastasya 
Smasrüni bhagavàn bhavah 
bhrgor lulufice sadasi 
yo 'hasac chimasru darsayan 


juhvatah oferecendo oblagóes sacrificatórias; sruva-hastasya— 
com a concha de sacrificio na máo; $masrizmi—o bigode; bhaga- 
vân—o que possui todas as opulências; bhavah---Virabhadra; bhr- 
goh—de Bhrgu Muni; luluñce—cortou; sadasi—no meio da assem- 
j que (Bhrgu Muni); ahasar—havia sorrido; ¿masru—seu 
bigode; darsayan— mostrando. 








TRADUÇÃO 
Virabhadra cortou o bigode de Bhrgu, que oferecia no fogo as 
oblações sacrificatórias com suas mãos. 


Frustração do sacrifício de Daksa 


VERSO 20 


mad aa tica em fA d 
SAR ARAS A: AAA MIRO] 


bhagasya netre bhagaván 
pátitasya rusã bhuvi 

ujjahara sada-stho ksná 
yah sapantam asüsucat 


bhagasya—de Bhaga; netre--ambos os olhos; bhagavân—Vira- 
bhadra; páritasya—tendo sido atirado; rusá—com grande ira; bhu- 
vi—ao solo; ujjahára—arrancou; sada-sthah—enquanto estava: na 
assembléia dos Viévasrks; aksná—com o movimento de suas'sobran- 
celhas; yah—que (Bhaga); $apantam—(Daksa) que estava amal- 
diçoando (o Senhor Siva); asüsucat—encorajado. 


TRADUÇÃO 
Virabhadra imediatamente agarrou Bhaga, que havia movido suas 
sobrancelhas durante a maldição de Bhrgu contra o Senhor Siva, e, 
com grande ira, atirou-o ao solo e arrancou seus olhos à força, 


VERSO 21 


GU ARA ES A TS | 
FAA RA sra RL 


púsno hy apátayad dantán 
kalingasya yathà balah 
Sapyamáne garimani 
yo 'hasad darsayan datah 


püsnah—de Püsà; hi—uma vez que; apátayat—extraiu; dantàn— 
os dentes; kalingasya—do rei de Kalinga; yatha—como; balah— 
Baladeva; fapyamáne—enquanto era amaldicoado; garimani— 
Senhor Siva; yah—que (Püsà); ahasat—sorria; dar$ayan— mostran- 
do; datah —seus dentes. 
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TRADUÇÃO 
Assim como Baladeva partiu os dentes de Dantavakra, o rei de 
Kalinga, durante o jogo na cerimônia de casamento de Aniruddha, 
Virabhadra quebrou os dentes tanto de Daksa, que os havia mos- 
trado enquanto amaldiçoava o Senhor Siva, quanto de Püsà, que, 
sorrindo por simpatia, também mostrara seus dentes. 


SIGNIFICADO 

Aqui se faz uma referência ao casamento de Aniruddha, um neto 
do Senhor Krsna. Ele raptou a filha de Bânãsura, e depois foi preso. 
Quando ele estava prestes a ser punido pelo rápto, chegaram os 
soldados de Dvaáraka, liderados por Balaráma, ao que se seguiu uma 
lutaentre os kgarriyas. Esta espécie de luta era muito comum, espe- 
cialmente durante cerimónias de casamento, quando todos estavam 
com espírito de desafio. Dentro deste espírito de desafio, certamente 
ocorriam lutas, e em tais lutas havia comumente matanças e infortú- 
nios. Após terminada a luta, os grupos chegavam a um acordo, e 
tudo se restabelecia. Este yajfia de Dakga era semelhante a tais even- 
tos. Agora todos eles — Daksa e os semideuses Bhaga e Püsà e Bhrgu 
Muni — eram punidos pelos soldados do Senhor Siva, porém, mais 
tarde, tudo chegaria a um fim pacífico. Desse modo, este espírito de 
luta entre um e outro não era exatamente hostil: Por todos serem tão 
poderosos e quererem mostrar sua força através de mantras védicos 
ou de poderes místicos, todas essas habilidades bélicas foram mui 
elaboradamente demonstradas pelos diversos grupos no yajfia de 
Daksa. 


VERSO 22 


MARA quer furem gf d 
Baa aged areia Se RR 


âkramyorasi dakgasya 
Sita-dhãrena hetinã 

chindann api tad uddharturh 
násaknot tryambakas tadá 


ükramya—tendo se sentado; urasi—no peito; daksasya—de 
Daksa; Sita-dhãrena —tendo lâmina afiada; hetinã--com uma arma; 
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chindan—cortando; api-—muito embora; tat-—-aquela (cabeça); ud- 
dhartum—de separar; na asaknot-—não foi capaz; tri-ambakah— 
Virabhadra (que tinha três olhos); tadã-—depois disso. 


TRADUÇÃO 
Depois, Virabhadra, a personalidade gigantesca, sentou-se no 
peito de Daksa, e tentou separar sua cabeça do corpo com armas 
cortantes, mas não teve sucesso em seu intento. 


VERSO 23 


Rama — mul 
fred ereto et refiro IR 


Sastrair astranvitair evam 
anirbhinna-tvacarh harah 

vismayarh param âpanno 
dadhyau pasupatis ciram 


sastraih--com armas; astra-anvitaih—com hinos (mantras); 
evam-—assim; anirbhinna-—não sendo cortada; 1vacam--a pelė; 
harah—Virabhadra; vismayam—confusáo; param—a maior; dpan- 
nah—estava espantado com; dadhyau—pensou; pasupatih-Nira- 
bhadra; ciram—por longo tempo. 


TRADUÇÃO 
Ele tentou cortar a cabeça de Daksa com hinos, como também 
com armas, mas, ainda assim, era muito difícil cortar mesmo a super- 
fície da pele da cabeça de Daksa. Desse modo, Virabhadra estava 
excessivamente confuso. 


VERSO 24 


gi deed Wi vuebo TARA | 
E ser spe: Iuli 


drstvã sarjfiapanar yogam 
pastinám sa patir makhe 
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yajamána-pasoh kasya 
kayát tenaharac chirah 


drstvá—tendo visto; samjfiapanam—para a matanga de animais 
no sacrificio; yogam—o dispositivo; pastinám—dos animais; sah— 
ele (Virabhadra); parih—-o senhor; makhe—no sacrifício; yajamána- 
pasoh—que: era um animal sob a formado líder do: sacrifício; 
kasya—de Daksa; kayãt—do corpo; tena-—com aquele (dispositivo); 
aharat —cortou; $irah-—sua cabeça. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, Virabhadra viu o dispositivo de madeira na arena de 
sacrifício com o qual os animais seriam mortos, e aproveitou-se dessa 
oportunidade para facilmente decepar a cabeça de Daksa. 


SIGNIFICADO 

Note-se a este respeito que o dispositivo usado para matar animais 
no sacrifício não se destinava a facilitar que comessem a carne deles. 
A matança destinava-se especificamente a dar vida nova ao animal 
sacrificado através do poder de mantras védicos. Os animais eram 
sacrificados para pôr à prova a força dos mantras védicos; os yajfias 
eram executados como um teste do mantra. Mesmo na era moderna, 
executam-se testes com corpos de animais em laboratórios de fi- 
siologia. Da mesma forma, através do sacrifício na arena, testava-se 
para ver se os brãhmanas estavam pronunciando corretamente ou 
não os hinos védicos. De um modo geral, os animais assim sacrifica- 
dos não perdiam nada. Alguns animais velhos eram sacrificados, 
mas, em troca de seus corpos velhos, eles recebiam corpos novos. 
Assim se testavam os mantras védicos. Virabhadra, ao invés de sacri- 
ficar animais com o dispositivo de madeira, imediatamente decepou 
a cabeça de Daksa, para o espanto de todos. 


VERSO 25 
ARA WP A A AA | 
garrafa: Matt 


Frustração do sacrifício de Daksa 


südhu-vàdas tadà tegàri 
karma tat tasya pasyatâm 

bhüta-preta-pi$ücanari 
anyesàrn tad-viparyayah 


südhu-vüdah-—exclamagáo de júbilo; tadã--naquele momento; 
tesâm—daqueles (seguidores do Senhor Siva); karma--ato; tat— 
que; rasya—dele (Virabhadra); pasyatâm—vendo; bhüta-preta- 
pisacánàm— dos bhütas (fantasmas), pretas e pisãcas; anyesám —dos 
outros (do grupo de Dakga); tat-viparyayah—o oposto disto (uma 
exclamação de pesar). 


TRADUÇÃO 
Ao ver o ato de Virabhadra, o grupo do Senhor Siva deu-se por 
satisfeito e exclamou de júbilo, e todos os bhiitas, fantasmas e demô- 
nios que haviam vindo fizeram um som tumultuoso. Por outro lado, 
os brihmanas encarregados do sacrifício exclamaram de pesar pela 
morte de Daksa. 


VERSO 26 


aaa | 
Ra PA MA TERA RAN 


juhavaitac chiras tasmin 
daksinagnáv amarsitah 

tad-deva-yajanarn dagdhvã 
prátisthad guhyakalayam 


juháva—sacrificada como oblagáo; etat—aquela; Sirah—cabega; 
tasmin—naquele; daksina-agnau—no lado sul do fogo de sacrifício; 
amarsitah—Virabhadra, estando iradíssimo; tat-—de Daksa; deva- 
yajanam_—os preparos para o sacrifício aos semideuses; dagdhva— 
tendo ateado fogo; prátisthat—partiram; guhyaka-ülayam— para a 
morada dos Guhyakas (Kailãsa). 


TRADUÇÃO 


Virabhadra pegou então a cabeça e, com grande ira. ti 
tado sul do fogo de sacrifício, oferecendo-a como oblação. Dessa 
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maneira, os seguidores do Senhor Siva devastaram todos os preparos 
para o sacrifício. Após atearem fogo a toda a arena, eles partiram 
para Kailisa, a morada de seu senhor. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Quarto 
Canto, Quinto Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitulado “Frus- 
tração do sacrifício de Dakga.” 


CAPÍTULO... SEIS 


Brahma satisfaz o Senhor Siva 


VERSOS 1—2 
iD am 
spp awe gi exp: quf d 
DARA: wen 
ia ARANA | 
GEA dd Rl 


maitreya uvâca 
atha deva-ganüh sarve 
rudrünikaih paràjitàh 
súla-pattisa-nistrimsa- 
gadã-parigha-mudgaraih 


safichinna-bhinna-sarvangàh 
sartvik-sabhya bhayákulah 

svayambhuve namaskrt ya 
kürtsnyenaitan nyavedayan 


maitreyah uváca— Maitreya disse; atha—depois. disso; deva- 
ganàh-— os semideuses; sarve—todos; rudra-anikaih—pelos soldados 
do Senhor Siva; parajitah—tendo sido derrotados; súla—tridente; 
pattisa—langa afiada; nistriméa—espada; gadà—maga; parigha— 
porrete de ferro; mudgaraih—arma. semelhante.a um martelo; 
safichinna-bhinna-sarva-arigàh—todos os membros feridos; sa-rtvik- 
sabhyãh-—com todos os sacerdotes e membros da assembléia sacrifi- 
catória; bhaya-akulàh—com- grande temor; svayambhuve—ao 
Senhor Brahmà; namaskrtya—após oferecerem.reveréncias; kārts- 
nyena-—detalhadamente; etat-—-os eventos do sacrifício de Daksa; 
nyavedayan—relataram. 
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TRADUCAO 
Todos os sacerdotes e outros membros da assembléia sacrificató- 
ria e todos os semideuses, tendo sido derrotados pelos soldados do 
Senhor Siva e feridos por armas como tridentes e espadas, 
aproximaram-se do Senhor Brahmã com grande temor. Após 
oferecerem-lhe reverências, começaram a falar detalhadamente so- 
bre os eventos que haviam ocorrido. 


VERSO 3 


IA TARA | 
E o ATEN] 


upalabhya puraivaitad 
bhagavân abja-sambhavah 
náráyana$ ca visvátmá 
na kasyadhvaram iyatuh 


upalabhya—sabendo; purá-—de antemáo; eva—certamente; etat— 
todos esses eventos do sacrifício de Dakga; bhagaván—o que possui 
todas as opuléncias; abja=sambhavah—nascido de uma flor de lótus 
(Senhor Brahma); nárayanah—Narayana; ca—e; visva-dimá—a Su- 
peralma de todo o universo; ma—n&o; kasya—de Daksa; adhva- 
ram—ao sacrificio; iyatuh—foram. 


TRADUCAO 
Tanto o Senhor Brahmii quanto Vispu já sabiam que tais eventos 
ocorreriam na arena de sacrifício de Daksa, e, sabendo disso de 
antemão, eles não foram ao sacrifício. 


SIGNIFICADO 
Como se afirma no Bhagavad-gita (7.26), vedaharh samaritâni var- 
tamánáani carjuna. O Senhor diz: “Sei de tudo que aconteceu no 
passado € de tudo que vai acontecer no futuro.” O Senhor Visnu é 
onisciente, e por isso Ele sabia o que aconteceria na arena de sacrifi- 
cio de Daksa. Por esta razão, nem Narãyana nem o Senhor Brahmã 
assistiram ao grande sacrifício realizado por Daksa. 
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VERSO 4 


seme fup omm effe meme. 
A A AA AO RA V |I 


tad akarnya vibhuh praha 
tejiyasi krtagasi 

kşemāya tatra sā bhūyān 
na prāyeņa bubhūşatām 


tat—os eventos relatados-pelos semideuses e os. outros; dkarnya— 
após ouvir; vibhuh-—o Senhor. Brahmã; prãha-—respondeu; teji- 
yasi—uma grande personalidade; krta-agasi—foi ofendida; kse- 
maya—para vossa felicidade; tatra—dessa maneii iü—isto; bhüyàt 
nà— nào. é conducente; práyena— geralmente; bubhüsatàm-—desejo 
de existir. 


TRADUÇÃO 


Após ouvir tudo dos semideuses e dos membros que estiveram 
presentes no sacrifício, o Senhor Brahmã respondeu: Não podeis ser 
felizes executando um sacrifício se blasfemais uma grande personali- 
dade e desse modo ofendeis seus pés de lótus. Não podeis obter a 
felicidade dessa maneira. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Brahmã explicou aos semideuses que, embora Daksa 
desejasse desfrutar dos resultados de atividades fruitivas sacrificató- 
rias, não é possível desfrutar quando se ofende uma grande persona- 
lidade como o Senhor Siva. Foi bom para Daksa ter morrido na luta 
porque, se ele continuasse a viver, iria cometer tais ofensas aos pés 
de lótus de grandes personalidades repetidamente. Segundo a lei de 
Manu, quando uma pessoa comete assassinato, a punição é benéfica 
para ela porque, se ela não for morta, poderá cometer mais e mais 
assassinatos e portanto complicar-se em suas vidas futuras por ter 
matado tantas pessoas. Portanto, a punição que o rei impõe a um 
assassino é apropriada. Se aqueles que são extremamente ofensivos 
são mortos pela graça do Senhor, isto é bom para eles. Em outras 
palavras, o Senhor Brahmã explicou aos semideuses que foi bom 
para Daksa ter sido morto. 
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VERSO 5 


sent qd gaffe 3 
E ag: | 
arre Rai 
A e 14 11 


athàpi yüyarn krta-kilbisã bhavarn 
ye barhigo bhàga-bhajarh paráduh 
prasâdayadhvarh parisuddha-cetasã 
ksipra-prasádam pragrhitanghri-padmam 


atha api—ainda; púyam—todos vós; krta-kilbisah—tendo come- 
tido ofensas; bhavam—Senhor Siva; ye—todos vós; barhisah-=do 
sacrifício; bhãga-bhájam —tendo o direito de receber uma parte; pa- 
ráduh—excluístes; prasadayadhvam—todos vós deveis satisfazer; 
parisuddha-cerasa-—sem reservas mentais; ksipra-prasâdam —pronta 
misericórdia; pragrhita-anghri-padmam-—tendo vos refugiado em 
seus pés de lótus. 


TRADUÇÃO 
Excluístes o Senhor Siva de tomar parte nos resultados dos sacrifi- 
cios, e por isso sois todos ofensivos aos pés de lótus dele. Ainda assim, 
se fordes sem reservas mentais render-vos a ele e cair a seus pés de lótus, 
ele ficará muito satisfeito. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Siva também é chamado de Ásutosa: Asu significa 
“muito rapidamente” e tosa, “ficar satisfeito”. Os semideuses foram 
aconselhados air ter com o Senhor Siva e implorar seu perdão, e, 
como ele fica satisfeito mui facilmente; era certo que eles cumpririam 
seu propósito. O Senhor Brahmã conhecia muito bem a mente 
do Senhor Siva, e estava confiante de que os semideuses, que ha- 
viam ofendido seus pés de lótus, poderiam mitigar suas ofensas, 
aproximando-se dele e se rendendo sem reservas. 
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VERSO 6 






ji fem fadi 
E E iA 


anã jivitam adhvarasya 
lokah sa-pálah kupite na yasmin 

tam àsu devarh privavã vihinam 

ksamapayadhvam hrdi viddharh duruktaih 



















asasanah—desejando perguntar; jiviram—para a duracáo; adhva- 
rasya—do sacrifício; lokah-—todos os planetas; sa-pàlah—com seus 
controladores; kupite—quando irado; na—nào; yasmin—quem; 
tam— isto; — de vez; devam—Senhor Siva; priyaya—de sua que- 
rida esposa; vihinam-—tendo sido privado; ksamãpayadhvam —pedir- 
lhe perdão; hrdi—em seu coração; viddham-—muito aflito; duruk- 
taih—por palavras ásperas. 





















TRADUÇÃO 

O Senhor Brahmã advertiu-os, também, que o Senhor Siva é tão 
poderoso que, através de sua ira, todos os planetas e seus principais 
controladores podem ser imediatamente destruídos. Além disso, ele 
disse que o Senhor Siva estava especialmente pesaroso porque aca- 
bara de perder sua querida esposa e também estava muito aflito pelas 
palavras ásperas de Daksa. Sob tais circunstâncias, sugeriu o Senhor 
Brahmã, era conveniente que eles fossem o quanto antes pedir-lhe 
perdão. 


VERSO 7 


m 









Az: omm Aaa 
Jara Sy AÑ! o 11 


Srimad-Bhãgavatam 


nàharh na yajfio na ca yüyam anye 
ye deha-bhàjo munaya$ ca tattvam 
viduh pramànarh bala-viryayor và 
yasyütma-tantrasya ka upàya(n vidhitset 





na—n&o; aham—eu; na—nem; yajfíah—Indra; na—nem; ca—e; 
yüyam-—todos vós; anye—outros; ye—que; deha-bhàjah—daqueles 
que têm corpos materiais; munayah—os sábios; ca—e; tattvam—a 
verdade; viduh-—conhecem; pramânam-—a extensão; bala-viryayoh— 
da força e do poder; vã--ou; yasya—do Senhor Siva; atma- 
tantrasya—do Senhor Siva, que é independente; kah—o que; upã- 
yam—significa; vidhitset—deve desejar imaginar. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Brahmã disse que ninguém — nem ele próprio, Indra, 
todos os membros reunidos na arena de sacrifício ou todos os sábios 
— podia saber quão poderoso é o Senhor Siva. Sob tais circunstân- 
cias, quem ousaria cometer uma ofensa a seus pés de lótus? 


SIGNIFICADO 

Depois que o Senhor Brahmã aconselhou os semideuses a irem ter 
com o Senhor Siva e pedir-lhe perdão, foi sugerido como eles deve- 
riam satisfazê-lo e como eles deveriam apresentar-lhe o assunto: 
Brahmã também afirmou que nenhuma das almas condicionadas, 
incluindo ele próprio e todos os semideuses, podia saber como sa- 
tisfazer o Senhor Siva. Mas, ele disse: “Sabe-se que ele se satisfaz 
muito facilmente, de modo que tentemos satisfazê-lo caindo a seus 
pés de lótus,” 

Na verdade, a posição do subordinado é de sempre render-se ao 
Supremo. Esta é a instrução do Bhagavad-gitã. O Senhor pede a 
todos que abandonem todas as espécies de ocupações inventadas e 
simplesmente se rendam a Ele. Isto protegerá as almas condiciona- 
das de todas as reações pecaminosas. De modo semelhante, neste 
caso, Brahmã também sugeriu que eles fossem e se rendessem aos 
pés de lótus do Senhor Siva, pois, visto que ele é muito bondoso e 
facilmente satisfeito, esta ação resultaria efetiva. 
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VERSO 8 


a pma gmg d: 
qa: Raf mm: 

a ama qw 

Soma i mA c 


sa ittham ādiśya surān ajas tu taih 
samanvitah pitrbhih sa-prajesaih 

yayau sva-dhisnyàn nilayarn pura-dvisah 

kailàsam adri-pravararn priyam prabhoh 


sah—ele (Brahma); i1ham—assim; àdis$ya—após instruir; surán— 
os semideuses; ajah—Senhor Brahma; tu—entáo; 1aih==aqueles; 
samanvitah—seguido; pitrbhih—pelos Pitãs; sa-prajesaih—junta- 
mente com os senhores das entidades vivas; yayau—foram; sva- 
dhignyàr—de seu próprio lugar; nilayam—a morada; pura-dvisah— 
do Senhor Siva; kailasam—Kailaása; adri-pravaram==a melhor entre 
as montanhas; priyam—querida; prabhoh—do senhor (Siva). 








TRADUCAO 

Após dar essas instruções a todos os semideuses, aos Pitãs e aos 
senhores das entidades vivas, o Senhor Brabmã levou-os consigo 
rumo à morada do Senhor Siva, conhecida como Colina Kailãsa. 


SIGNIFICADO 
Amorada do Senhor Siva, que é conhecida como Kailása, € des- 
crita nos quatorze versos seguintes. 


VERSO 9 


AA Ta: | 
E REA RUN 


janmausadhi-tapo-mantra- 
voga-siddhair naretaraih 

justam kinnara-gandharvair 

apsarobhir vrtam sadã 
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Janma—nascimento; ausadhi—ervas; tapah—austeridade; man- 
tra—hinos védicos; yoga—práticas de yoga mística; siddhaih—com 
seres perfeitos; nara-itaraih—por semideuses; justam—desfrutada; 
kinnara-gandharvaih—porKinnaras e Gandharvas; apsarobhih— 
por Apsarás; vriam—repleta de; sadã-=sempre. 


TRADUÇÃO 

A morada conhecida como Kailãsa é repleta de diferentes ervas e 
vegetais e é santificada pelos hinos védicos e pela prática de yoga 
mística. Assim, os residentes dessa morada são semideuses por nas- 
cimento e têm todos os poderes místicos. Além deles, há outros seres 
humanos, que são conhecidos como Kinnaras e Gandharvas e an- 
dam acompanhados por suas belas esposas, conhecidas como Apsa- 
rãs, ou anjos: 


VERSO 10 


amaA: 1 
A: tol 


nànà-manimayaih $rngair 
nànà-dhátu-vicitritaih 

náná-druma-latá-gulmair 
nànà-mrga-ganàvrtaih 


nànà-— diferentes tipos; mari—jóias; mayaih—feitas de; $rigaih. — 
com 0s picos; nàna-dhátu-vicitritaih —decoradas com diversos mi- 
nerais; nànà—várias; druma—árvores; latà—trepadeiras; gulmaih— 
plantas; nana—várias; mrga-gana—por grupos de veados; dvrtaih— 
habitada por. 


TRADUÇÃO 
Kailãsa é repleta de montanhas que abundam em jóias preciosas e 
minerais de toda a espécie e são cercadas por todas as variedades de 
plantas é árvores preciosas. O topo da colina é belamente decorado 
por vários tipos de veados. 
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VERSO 11 


AAA | 
e Rai a: RAR AAN 
nánámala-prasravanair 
nânã-kandara-sânubhih 


ramanarh viharantinâm 
ramanaih siddha-yositam 


nànà—várias; amala—transparentes; prasravanaih—com .casca- 
tas; nünà—várias; kandara— cavernas; sanubhih—com pici 
nam —dando prazer; viharantinâm-—divertindo-se; ral 
seus amantes; siddha-yositàm— das donzelas dos místicos: 





TRADUÇÃO 
Há muitas cascatas, e nas montanhas há muitas belas cavernas nas 


quais se encontram as belíssimas esposas dos místicos. 


VERSO 12 
aqui RAMAS | 
Sd oa AA RÍA LR 


mayúra-kekabhirutam 
madàndhàli-vimürcchitam 

plàvitai rakta-kanthünàrn 
küjitais ca patattrinam 


mayüra— pavóes; kekü—com os chilreios; abhirutam—ressoando; 
mada-— pela embriaguez; andha —enceguecidos; ali—pelas abelhas; 
vimúrcchitam—ressoado; plavitaih—com o canto; rakta-kanthã- 
nàm-— dos cucos; küjitaih—com o sussurro; ca-—e; patattrinám—de 
outros pássaros. 


TRADUÇÃO 
Na Colina Kailàsa há sempre o som rítmico de doces vibrações dos 
pavões e do zunir das abelhas. Os-cucos vivem cantando, e outros 
pássaros sussurram entre si. 
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VERSO 13 


Ss aca 
Ena "uiu: | 
ma ata Etna 
ahvayantam ivoddhastair 
dvijân kama-dughair drumaih 
vrajantam iva mãtargair. 
grnantam iva nirjharaih 


ühvayantam —chamando; iva—como se; ut-hastaih--com mãos 
erguidas (ramos); dvijân=os pássaros; kâma-dughaih-—satisfazendo 
desejos; drumaih-—com árvores; vrajantam-—movendo-se; iva—como 
se; mátangaih—por elefantes; grnantam—ressoando; ¡va-—como se; 
nirjharaih—pelas cascatas. 


TRADUÇÃO 
Existem árvores altas com ramos retos que parecem chamar os 
doces pássaros, e quando manadas de elefantes passam pelas colinas, 
parece que a Colina Kailisa move-se com eles. Quando as cascatas 
ressoam, parece que a Colina Kailása também o faz. 


VERSOS 14-15 


a a RR | 
a: aaa AREA: 11211 
Ha aan: | 
AA: A ARA ISI 


mandaraih páarijátais ca 
saralai$ copasobhitam 

tamalaih sala-talais ca 
kovidarasanárjunaih 


cútaih kadambair nipais ca 
nàga-punnága-campakaih 

pàjalas$oka-bakulaih 
kundaih kurabakair api 
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mandãraih—com mandãras; párijátaih-—com párijâtas, ca—e; 
saralaih—com saralas; ca—e; upasobhitam—decorada; tamálaih— 
com árvores tamála; sala-1alaih—com Salas e tálas; ca—e; kovidara- 
ásana-arjunaih—kovidaras, isanas (vijaya-saras) e árvores arjuna 
(kañcanarakas); cútaih—com cútas (uma espécie de manga); kadam- 
baih—com kadambas, nipaih—com nipas (dhúli-kadambas), ca—e; 
nàga-punnàga-campakaih—com nàgas, punnagas e campakas; 
pütala-asoka-bakulaih—com pàtalas, a$okas e bakulas; kundaih— 
com kundas; kurabakaih—com kurabakas; api—também. 


TRADUÇÃO 
Toda a Colina Kailisa está decorada com várias espécies de 
árvores, das quais pode-se mencionar os seguintes nomes: mandára, 
párijta, sarala, tamála, tāla, kovidãra, üsana, arjuna, amra-jàti 
(manga), kadamba, dhúli-kadamba, nága, punnága, campaka, páta- 
la, aoka, bakula, kunda e kurabaka. Toda a colina está decorada 
com essas árvores, que produzem flores com aromas fragrantes. 


VERSO 16 


suivie aroeira: i 
mena a en 


svarnárna-$ata-patrais ca 
vara-renuka-jatibhih 

kubjakair mallikabhis ca 
müdhavibhis ca manditam 


svarnàrna— dourados; Sata-patraih—com lótus; ca—e; vara- 
renuka-jatibhih—com: varas, renukas e málatis; kubjakaih—com 
kubjakas; mallikabhih—=com mallikas; ca—e; madhavibhih—com 
máàdhavis; ca—e; manditam-——decorada. 


TRADUÇÃO 
Também há outras árvores que decoram a colina, tais como a 
flor de lótus dourada, o pé de canela, a m: , a kubja, a mallika e 
a mádhavi. 
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VERSO 17 


erigir fg: 
¿ña oral: m 


panasodumbarásvattha- 
plaksa-nyagrodha-hingubhih 

bhürjair osadhibhih pügai 
rajapúgais ca jambubhih 


panasa-udumbara-asvattha-plaksa-nyagrodha-hingubhih—com 
panasas (jaqueiras), udumbaras, asvatthas, plaksas, nyagrodhas e 
árvores que produzem assa-fétida; b/ürjaii —com bhürjas; osadhi- 
bhih—com árvores de nozes de-betel; pigaih-—com púgas; rájapú- 
gaih—com rájapúgas; ca—e; jambubhih—com jambus. 


TRADUÇÃO 
A Colina Kailãsa também é decorada com árvores tais como a 
kata, jaqueira, julara, figueiras-de-bengala, plaksas, nyagrodhas e 
árvores que produzem assa-fétida. Também há árvores de nozes de 
betel e bhúrja-patra, bem como rájapúga, amoras silvestres e outras 
árvores semelhantes. 


VERSO 18 


¡añ a mes: Nel 


kharjüràmratakamradyaih 
priyàla-madhukergudaih 

druma-jatibhir anyais ca 
rüjitarh venu-kicakaih 


kharjúra-ámrataka-ámra-adyaih—com kharjúras, ámrátakas, 
ümras e outras; priyála-madhuka-ingudaih—com priyálas, madhu- 
kas e ingudas; druma-jatibhih—com variedades de árvores; anyaih— 
outrás; ca—e; rajitam—decorada; venu-kicakaih —com venus (bam- 
bus) e kicakas (bambus ocos). 
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TRADUÇÃO 

Há mangueiras, priyãla, madhuka e ihguda. Além dessas, há ou- 
tras árvores, como bambus finos, kicaka e variedades de outros 
bambuzais, todos decorando a área da Colina Kailása, 


VERSOS 19—20 


Eua ga aaa fa: 

A A TRT ia na 

E aa 1 
mud: qud aciei oem ha: Roll 


kumudotpala-kahlàra- 
satapatra-vanarddhibhih 

nalinisu kalam küjat- 

khaga-vrndopasobhitam 


mrgaih $akhâmrgaih krodair 
mrgendrair rk$a-salyakaih 

gavayaih $arabhair vyaghrai 

rurubhir mahigâdibhih 


kumuda-—kumuda; utpala-—utpala; kahlara—kahlara; $atapatra—= 
lótus; vana—floresta; rddhibhih—estando coberta com; nalinisu— 
nos lagos; kalam—mui docemente; kizjat—gorjeando; khaga—de 
pássaros; vrnda— grupos; upasobhitam—decorada com; mrgaih 
com veados; $akha-mrgaih—com macacos; krodaih—com javali 
mrga-indraih—com leóes; rksa-salyakaih—com rkgas e Salyakas; 
gavayaih—com vacas selvagens; Sarabhaih—com asnos selvagens; 
vyaghraih—com tigres; rurubhih—com pequenos veados; mahisa- 
adibhih—com búfalos, etc. 











TRADUÇÃO 

Há diferentes tipos de flores de lótus, tais como kumuda, utpala e 
satapatra. A floresta parece um jardim decorado, e os pequenos 
lagos estão repletos de várias espécies de pássaros que gorjeiam mui 
docemente. Há também muitos outros tipos de animais, como vea- 
dos, macacos, javalis, leões, rksas, $alyakas, vacas selvagens, asnos 
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selvagens, tigres, pequenos veados, büfalos e muitos outros animais, 
que gozam plenamente de suas vidas. 


VERSO 21 


enterrado qem: | 
medea RL 


karnântraikapadasvasyair 
nirjustarh vrka-nàbhibhih 

Kadali-khanda-sarnruddha- 
nalini-pulina-$rivam 


karnântra—pelo karnântra; ekapada--o ekapada; asvâsyaih— 
pelo asvãsya; nirjustam — plenamente desfrutada; vrka-nâbhibhih — 
pelos veados vrka, nãbhi, ou kastitri; kadali-=de bananeiras; khan- 
da—com grupos; samruddha—coberta; nalini—de pequenos lagos 
cheios de flores de lótus; pulina—com as margens arenosas; $ri- 
yam—— muito belas. 


TRADUÇÃO 
Há variedades de veados, tais como karnântra, ekapada, asvásya, 
vrka e Kastiri, o veado que produz almíscar. Além dos veados, 
há muitas bananeiras que tão bem decoram os pequenos lagos nas 
encostas. 


VERSO 22 


Há Aa aa: amg! 
Ra añ fa a ag: za 


paryastarh nandayá satyah 
snãna-punyatarodayã 

vilokya bhütesa-girim 
vibudhà vismayarn yayuh 


paryastam—cercada; nandayà— pelo Nandà; satyah—de Sati; 
snüna—pelo banho; punya-tara-—especialmente aromatizado: 
udayã-—com água; vilokya-—após verem; bhiita-isa-—de Bhútesa 
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(o-senhor dos fantasmas, Senhor Siva); girim—a montanha; vibu- 
dhah—os semideuses; vismayam -—admiração; yayuh-— obtiveram. 


TRADUÇÃO 
Há um pequeno lago chamado Alakanandã no qual Sati costu- 
mava banhar-se, e este lago é especialmente auspicioso. Todos os 
semideuses, após verem a beleza específica da Colina Kailása, fica- 
ram maravilhados com a grande opulência ali reinante. 


SIGNIFICADO 

Segundo o comentário chamado Sri-Bhágavata-candra-candrikà, 
a água na qual Sati costumava banhar-se era água.do Ganges. 
Em outras palavras, o Ganges corria pela Kailãsa-parvata. Pode-se 
muito bem aceitar esta afirmação porque a água do Ganges tam- 
bém flui do cabelo do Senhor Siva. Já que a água do Ganges re- 
pousa na cabeça do Senhor Siva e depois flui para as outras partes 
do universo, é bem-possível que a água na qual Sáti se banhava, 
que era decerto muito bem perfumada, fosse água do Ganges. 


VERSO 23 


atus d cumewi qm. gw a 
qi rhet sf prem Ti VIR 


dadráus tatra te ramyam 
alakàrh nàma vai purim 

vanarn saugandhikarn càpi 
yatra tan-náma pañkajam 


dadrsuh—viram; tatra—1á (em Kailása); te—eles (os semideuses); 
ramyâm-—muito atrativa; alakdm—Alaká; nama—conhecida como; 
vaina verdade; purim-—morada; ' vanam-—floresta;. saugandhi- 
kam-—Saugandhika; ca—e; api—mesmo; yatra—lugar-no qual; tat- 
náma—conhecida por este nome; pañkajam—espécies de flores de 
lótus. 


TRADUÇÃO 
Os semideuses viram então a região admiravelmente bela conhe- 
cida como Alakã na floresta conhecida como Saugandhika, que 
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significa “cheia de fragráncias”. Esta floresta é conhecida como 
Saugandhika devido à sua abundância de flores de lótus. 


SIGNIFICADO 

Às vezes, Alakã é conhecida como-Alaká-puri, que também é o 
nome da morada de Kuvera. Contudo, a morada de Kuvera não 
pode ser vista de Kailãsa. Portanto, a região de Alakã à qual aqui 
se faz referência é diferente da Alakã-puri de Kuvera. Segundo Vi- 
rarâghava Acârya, alakà significa “incomumente bela”. Na região 
de Alakã que os semideuses viram, há um tipo de flor de lótus 
conhecida como Saugandhika que difunde um perfume especial- 
mente fragrante, 


VERSO 24 


AA A AÑ aa: gu | 
Ar A REN 


nandà cálakanandà ca 
saritau bühyatah purah 

tirthapâda-padâmbhoja- 
rajasátiva pávane 


nandá—=o Nandá; ca—e; alakanandà—o Alakanandà; ca—e; 
saritau—dois rios; bahyatah—do lado de fora; purah—da cidade; 
tirtha-páda—da Suprema Personalidade de Deus; pada-ambhoja— 
dos pés de lótus; rajasá—pela poeira; ativa—excessivamente; pá- 
vane—santificados. 


TRADUÇÃO 
Eles viram também os dois rios chamados Nandã e Alakanandã. 
Esses dois rios são santificados pela poeira dos pés de lótus de 
Govinda, a Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 25 


a gd guarra aaa: |d 
Añada ea aa RA 


Brahmã satisfaz o Senhor Siva 


yayoh sura-striyah ksattar 
avaruhya sva-dhisnyatah 

kridanti purhsah sificantyo 
vigahya rati-karsitah 


yayoh—em ambos os quais (rios); sura-striyah—-as donzelas celes- 
tiais juntamente com seus esposos; ksartah—ó Vidura; avaruhya— 
descendo; sva-dhisnyvatah-—de seus próprios aeroplanos; kridanti— 
elas brincam; purhsah-—seus esposos; sificantyah—borrifando água; 
vigahya—após entrarem (na água); rati-karsitâh-—-cujo desfrute 
diminui. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Kgattá, Vidura, as donzelas celestiais descem a esses 
rios em seus aeroplanos juntamente com seus esposos, e; após o 
gozo sexual, entram na água e se divertem borrifando água em seus 
esposos. 


SIGNIFICADO 

Compreende-se que mesmo as donzelas dos planetas celestiais são 
poluídas por pensamentos de gozo sexual, e por isso elas vêm em 
seus aeroplanos banhar-se nos rios Nandã e Alakanandã, É signifi- 
cativo que estes rios, Nandã e Alakanandã, são santificados pela 
poeira dos pés de lótus da Suprema Personalidade de Deus. Em 
outras palavras, assim como o Ganges é sagrado porque sua água 
emana dos dedões dos pés da Suprema: Personalidade de Deus, 
Naráyana, do mesmo modo, sempre -que-a água ou qualquer coisa 
entra em contato com o serviço devocional à Suprema Personali- 
dade de Deus, purifica-se e se espiritualiza. As regras e regulações 
do serviço devocional baseiam-se neste princípio: qualquer coisa.em 
contato com os pés de lótus do Senhor livra-se imediatamente de 
toda a contaminação material. 

As donzelas dos planetas celestiais; poluídas por pensamentos de 
vida sexual, descem para banhar-se nos rios santificados e se diver- 
tem borrifando água em seus esposos. Duas palavras são muito sig- 
nificativas a este respeito. Rati-karitah significa que as donzelas 
ficam tristes após o gozo sexual. Embora aceitem o gozo sexual 
como uma necessidade corpórea, depois disso elas não se sentem 
felizes. 
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Outro ponto significativo é que o'Senhor Govinda, a Suprema 
Personalidade de Deus, é aqui descrito como Tirthapada. Tirtha 
significa “lugar santificado” e pãda, “os pés de lótus do Senhor”. 
As pessoas vão a um lugar santificado para se livrarem de todas 
as reações pecaminosas. Em outras palavras, aqueles que são devo- 
tados aos pés de lótus da Suprema Personalidade:de Deus, Krsna, 
santificam-se- automaticamente. Os pés de lótus do Senhor são 
chamados de tirtha-pâda porque, sob'a proteção deles, há centenas 
e-milhares de pessoas santas que santificam os locais sagrados 
de peregrinação: Srila Narottama dása Thákura, grande ácárya da 
Gaudiya Vaisnava-sampradáya, aconselha-nos a náo viajar a dife= 
rentes locais de peregrinação. Sem dúvida, é muito incômodo ir de 
um lugar a outro, mas quem é inteligente pode refugiar-se aos pés 
de-lótus-de Govinda' e desse modo santificar-se automaticamente 
como resultado de sua peregrinação. Qualquer pessoa-que se fixe 
noserviço aos pés de lótus de Govinda chama-se rirtha-pâda; ela 
não precisa viajar em várias peregrinações, pois pode usufruir-de 
todos os benefícios de tal viagem simplesmente se ocupando no ser- 
viço aos pés de lótus do Senhor. Semelhante devoto puro, que tem 
fé implicita- nos pés de lótus do Senhor, pode criar locais sagrados 
em qualquer parte do “mundo “onde decida” permanecer; Tirthi- 
kurvanti tirtháni(Bhág.1.13.10)-0s lugares são santificados devido 
à presença de devotos puros: qualquer lugar torna-se automatica- 
menteurm local de peregrinação se'o Senhor, ou Seu devoto puro, 
permanece: ou. reside ali: Em outras palavras, semelhante devoto 
puro, que está cem porcento ocupado no serviço ao Senhor, pode 
permanecer em qualquer parte do universo; e o lugar onde ele este- 
ja no universo torna-se imediatamente um lugar sagrado onde ele 
pode pacificamente prestar serviço ao Senhor conforme o Senhor 
deseje. 

VERSO 26 


MEAR l 
Raisi iaae: ma TNS 


yayos tat-snàna-vibhrasta- 
nava-kunkuma-pifijaram 

vitrso pi pibanty ambhah 
payayanto gajá gajih 
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yayoh—em ambos os rios; tat-snana—por banharem-se (as don- 
zelas dos planetas celesti ; vibhrasta—derramado; nava—fresco; 
kuñkuma—com pó de kuñkuma; piñjaram—amarela; vitrsah—náo 
tendo sede; api—mesmo; pibanti—bebem; ambhah—a água; paya- 
yantah—fazendo com que bebam; gajah—os elefantes; gajih—as 
elefantas. 





TRADUÇÃO 
Após as donzelas dos planetas celestiais banharem-se na água, ela 
fica amarelada e fragrante devido à kunkuma de seus corpos. 
Então, os elefantes vêm ali banhar-se com suas esposas, as elefan- 
tas, e põem-se a beber a água, embora não tenham sede. 


VERSO 27 


quien negent 
sei gastar ci afe fon 


tára-hema-mahàaratna- 
vimána-$ata-sañkulam 

justa punyajana-stribhir 
vathã kharh satadid-ghanam 


târa-hema-—de pérolas e ouro; mahã-ratna-—jóias preciosas; vi- 
mãna--de aeroplanos; $ata—com centenas; sarikulàm-—cheios de 
gente; justàm— ocupados, desfrutados; punyajana-stribhih—pelas 
esposas dos Yaksas; yvathà—como; kham—o céu; sa-tadit-gha- 
nam-—com o relâmpago e as nuvens. 


TRADUÇÃO 
Os aeroplanos dos cidadãos celestiais são decorados de pérolas, 
ouro e muitas jóias preciosas. Os cidadãos celestiais são compa- 
rados a nuvens no céu decoradas com clarões ocasionais de faísca 
elétrica. 
SIGNIFICADO 
Os aeroplanos descritos neste verso são diferentes dos aeroplanos 
de que temos experiência. Nó Srimad-Bhagavaram e em todos os 
textos védicos, há muitas descrições de vimana, que significa “aero- 
planos.” Em diferentes planetas há diferentes tipos de aeroplanos. 
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Neste grosseiro planeta Terra, há aviões movidos a motor, mas em 
outros planetas os aviões são movidos, não a motor, mas a hinos 
mántricos. Eles também são usados especialmente para o prazer dos 
cidadãos dos planetas celestiais para que eles possam viajar de um 
planeta a outro. Em outros planetas, chamados Siddhalokas, os 
cidadãos podem viajar de um planeta a outro sem aeroplanos, Os 
belos aeroplanos dos planetas celestiais são aqui comparados ao 
céu porque voam no céu; os passageiros são comparados às nuvens. 
As formosas donzelas, esposas dos cidadãos dos planetas celestiais, 
são comparadas ao relâmpago. Em suma, era muito agradável ver 
os aeroplanos com seus passageiros que vieram dos planetas su- 
periores até Kailãsa, 


VERSO 28 


fem à EL a! 
gi bei) PP E 


hitvà yaksesvara-purim. 
vanarh saugandhikarh ca tat 
drumaih kâma-dughair hrdyam 
citra-màlya-phala-cchadaih 


hitvà—passando por sobre; yaksa-i$vara—o senhor dos Yaksas 
(Kuvera); purim—a morada; vanam—a floresta; saugandhikam— 
chamada Saugandhika; ca—e; tat—esta; drumaih—com árvores; 
kâma-dughaih-—que satisfazem os desejos; hrdyam-—atrativas; ci- 
tra—variadas; mãlya—flores; phala-—frutos; chadaih-—folhas. 


TRADUÇÃO 
Enquanto viajavam, os semideuses passaram por sobre a floresta 
conhecida como Saugandhika, que é repleta de variedades de flores, 
frutas e árvores dos desejos. Enquanto passavam por sobre a flo- 
resta, eles também viram as regiões de Yaksesvara. 


SIGNIFICADO 
Yaksesvara é conhecido também como Kuvera, e ele é o tesou- 
reiro dos semideuses. Nas descrições dele na literatura védica, 
afirma-se que ele é fabulosamente rico. Esses versos dão a entender 
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que Kailàsa está situada próxima à residência de Kuvera. Também 
se afirma aqui que a floresta estava repleta de árvores dos desejos. 
O Brahma-sarhhitã nos ensina a respeito da árvore dos desejos que 
se encontra no mundo espiritual, especialmente em Krsnaloka, a 
morada do Senhor Krsna. Aprendemos aqui que tais árvores dos 
desejos também são encontradas em Kailãsa, a residência do Senhor 
Siva, pela graça de Krsna. Parece, portanto, que Kailása tem espe- 
cial importância: ela é quase como a residência do Senhor Krgna. 


VERSO 29 


HABER | 
woes TRAVESTI URSI 


rakta-kantha-khagânika- 
svara-mandita-satpadam 

kalahamsa-kula-prestham 
kharadanda-jalà$ayam 


rakta-—avermelhados; kanfha-—pescocos; khaga-anika—de mui- 
tos pássaros; svara—com os doces sons; mandita—decorados; $af- 
padam—abelhas; kalahamsa-kula—de grupos de cisnes;- pres- 
tham—muito queridos; khara-danda—flores de lótus; jala-asayam — 
lagos. 





TRADUÇÃO 
Naquela floresta celestial, havia muitos pássaros cujos pescoços 
eram avermelhados e cujos doces sons misturavam-se com o zumbir 
das abelhas. Os lagos estavam abundantemente decorados com cis- 
mes cantores, como também com flores de lótus dé caule forte. 


SIGNIFICADO 

Abelezada' floresta era intensificada pela presença de vários 
lagos. Descreve-se nesta passagem que os lagos eram decorados 
com flores de lótus é com cisnes que brincavam e cantavam com os 
pássaros e as abelhas zumbidoras. Considerando todos esses atribu- 
tos, pode-se imaginar quão belo era esse local e- quanto os semi- 
deuses que por ali passaram desfrutaram da: atmosfera. Há muitos 
caminhos e belos locais criados pelo homem neste planeta, Terra, 





206 Srimad-Bhãgavatam [Canto 4, Cap. 6 


mas nenhum deles pode superar os de Kailása, conforme sáo descri- 
tos nestes versos. 


VERSO 30 


PRA l 
f gaani gA: lol 


vana-kufijara-sarighrsta- 
haricandana-vàyuna 

adhi punyajana-strinàr 
muhur unmathayan manah 


vana-kufijara—por elefantes selvagens; sarnghrsta—esfregadas 
contra; hari-candana—as árvores de sândalo; vayunã-—pela brisa; 
adhi— mais; punyajana-strinám-—das esposas dos Yaksas; muhuh— 
repetidamente; unmathayat — agitando; manah-—as mentes. 


TRADUÇÃO 
Todas essas influências atmosféricas inquietaram os elefantes sel- 
vagens que se agrupavam na floresta de sândalo, e a brisa agitou as 
mentes das donzelas ali presentes para mais gozo sexual. 


SIGNIFICADO 

Sempre que há boa atmosfera no mundo material, imediatamente 
desperta o apetite sexual nas mentes'de pessoas materialistas. Esta 
tendência apresenta-se em toda à parte dentro deste mundo mate- 
rial, não somente na Terra, mas também em sistemas planetários 
superiores: Em completo contraste com a influência desta atmos- 
fera nas mentes das entidades vivas dentro do mundo material está 
a descrição do mundo espiritual. As mulheres lá são centenas e mi- 
lhares de vezes mais belas que as mulheres deste mundo material, e 
a atmosfera espiritual também é muitas vezes melhor, Todavia, 
apesar da atmosfera agradável, as mentes dos cidadãos não se agi- 
tam, porque no mundo espiritual, os planetas Vaikuntha, as mentes 
espiritualistas dos habitantes absorvem-se tanto na vibração espiri- 
tual do canto das glórias do Senhor que semelhante desfrute não 
poderia ser superado por nenhuma outra classe de prazer, mesmo o 
sexo, que é o auge de todo o prazer no mundo material. Em outras 
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palavras, no mundo Vaikuntha, apesar de suas melhores atmosfera 
e facilidades, não há ímpeto para-a vida sexual. Como se afirma no 
Bhagavad-gità (2.59), param drsfvã nivartate: os habitantes são tão 
iluminados espiritualmente que, na presença de tal espiritualidade, 
a vida sexual é insignificante. 


VERSO 31 


edgar area sf: 
A os IR 
vaidürya-krta-sopánà 
vàpya utpala-màlinih 
práptarh kimpurugair drstvã 
ta arad dadrsur vatam 


vaidúrya-krta—feitas de vaidúrya; sopanah—escadaria; vapyah— 
lagos; utpala—de flores de lótus; malinih—contendo filas; prãp- 
tam—habitados; kimpurusaih—pelos Kimpurusas; drstva—após ve- 
rem; te—aqueles semideuses; drar—náo muito distante; dadrsuh— 
viram; vatam—uma figueira-de-bengala. 


TRADUÇÃO 
Eles também viram os ghãtas (balneários) e suas escadarias que 
eram feitas de vaidirya-mani. A água estava cheia de flores de 
lótus. Passando por esses lagos, os semideuses chegaram a um lugar 
onde havia uma grande figueira-de-bengala. 


VERSO 32 


E Tita: MACU | 
Arama aaa 1321 


sa yojana-Satotsedhah 
páàdona-vitapàyatah 
paryak-krtàcala-cchàyo 
nirnidas tàpa-varjitah 
sah—essa figueira-de-bengala; vojana-$ata—cem yojanas (mil e 
trezentos quilómetros); utsedhah—altura; pàda-üna—menos um 
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quarto (novecentos e sessenta e cinco quilômetros); vitapa— pelos 
ramos; dyatah—espalhados; paryak—ao redor; krta—fazia; acala — 
inabalada; chàyah—a sombra; nirnidah—sem ninhos de pássaros; 
tàüpa-varjitah—sem calor. 


TRADUCAO 
Essa figueira-de-bengala tinha mil e trezentos quilómetros de 
altura, e seus ramos espalhavam-se por novecentos e sessenta e 
cinco quilómetros ao seu redor. A árvore projetava uma sombra 
agradável que mantinha fresca a temperatura, mas não havia ba- 
rulho de pássaros. 


SIGNIFICADO 
Geralmente, em toda árvore há ninhos de pássaros, onde os pás- 
saros se reúnem à tarde e fazem barulho. Mas parece que essa 
figueira-de-bengala não tinha ninhos e por isso era calma, sos- 
segada e pacífica. Não havia perturbações de barulho ou calor, e 
por isso.esse lugar era bastante apropriado para a meditação. 


VERSO 33 


afeta aum qui 
q far arena te 11331 


tasmin mahà-yogamaye. 
mumukgu-sarane surâh 

dadrsuh $ivam asinari 
tyaktâmargam ivântakam 


tasmin—debaixo daquela árvore; mahã-yoga-maye —tendo mui- 
tos sábios ocupados em meditação no Supremo; mumukgu-—daque- 
les que desejam a liberação; sarane—o refúgio; surãh—os semi- 
deuses; dadr$uh-—viram; $ivam—o Senhor Siva; asinam— sentado; 
tyakta-amarsam—tendo abandonado a ira; iva—como; antakam— 
tempo eterno. 


TRADUÇÃO 
Os semideuses viram o Senhor Siva sentado debaixo daquela 
árvore, a qual era competente para dar a perfeição a yogis místicos 
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e libertar todas as pessoas. Grave como o tempo eterno, ele parecia 
ter abandonado toda à ira. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra mahã-yogamaye é muito significativa. 
Yoga significa meditação 'na' Suprema Personalidade de Deus, e 
mahã-yoga significa aqueles que se ocupam no serviço devocional a 
Visnu. Meditação significa lembrar-se, smaranam.. Há nove dife- 
rentes tipos de serviço devocional, um dos quais é smaranam; o pogi 
lembra-se da forma de Vignu dentro de seu coração. Assim, havia 
muitos devotos ocupados em meditação no Senhor Visnu debaixo 
da grande figueira-de-bengala. 

A palavra sânscrita mahã deriva-se do afixo mahat. Usa-se este 
afixo quando há um grande número ou quantidade, de modo que 
mahā-yoga indica que havia muitos grandes yogis e devotos medi- 
tando na forma do Senhor Visnu. Geralmente, esses meditadores 
desejam libertar-se do cativeiro material, e são promovidos ao 
mundo espiritual, a um dos Vaikunthas. Liberação significa livrar- 
se do cativeiro material ou da nescidade. No mundo material, 
sofremos vida após vida devido à nossa identificação corpórea, e 
liberação vem a ser o libertar-se desta condição de vida miserável, 


VERSO 34 


AAA: Dr: HTA | 
IMA TEN AAA TRO MIR 


sanandanádyair mahã-siddhaih 
$üntaih sarnsanta-vigraham 

upasyamânarh sakhyã ca 
bhartrã guhyaka-raksasâm 


sanandana-ádyaih—os quatro Kumãras, encabeçados por Sanan- 
dana; mahá-siddhaih—almas liberadas; Sântaih—santas; samsânta- 
vigraham—o grave e santo Senhor Siva; upasyamânam-—estava 
sendo louvado; sakhya—por Kuvera; ca—e; bhartra—pelo mestre; 
guhyaka-raksasam—dos Guhyakas e dos Ráksasas. 
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TRADUÇÃO 
Ali estava sentado o Senhor Siva, cercado por pessoas santas 
como Kuvera, o mestre dos Guhyakas, e os quatro Kumáras, que já 
eram almas liberadas. O Senhor Siva era grave e santo. 


SIGNIFICADO 

As personalidades sentadas com o Senhor Siva são significativas 
porque: os quatro Kumãras eram liberados: desde o nascimento. 
Lembremo-nos de'que, após seu nascimento, esses Kumáras foram 
solicitados por seu pai a-casarem-se e produzirem filhos a fim-de 
aumentar a população do recém-criado universo: Mas, como eles se 
recusaram a fazê-lo, o Senhor Brahmã ficou irado. Naquele estado 
deira, Rudra; ou-o Senhor Siva; nasceu. Assim, eles estavam inti- 
mamente relacionados. Kuvera, o tesoureiro dos semideuses, é fabu- 
losamente rico. Deste modo, a associação do Senhor Siva com-os 
Kumaras e Kuvera indica que ele tem todas as opuléncias transcen- 
dentais e-materiais. Na verdade, ele é a encarnação: qualitativa do 
Senhor Supremo; portanto, sua posição é muito exaltada, 


VERSO 35 
Frame AAA! 
o EN 


vidyã-tapo-yoga-patham 
ásthitam tam adhisvaram 

carantarh visva-suhrdarm 
vátsalyál loka-mangalam 


vidyà—conhecimento; tapah—austeridade; yoga-patham—o cami- 
nho do serviço devocional; asthitam-—situado; tam-—a ele (Senhor 
Siva); adhisvaram—o senhor dos sentidos; carantam—executando 
(austeridades, etc.); visva-suhrdam—o amigo do mundo inteiro; 
vãrsalyât-—por plena afeição; loka-margalam —auspicioso para 
todos: 

TRADUÇÃO 

Os semideuses viram o Senhor Siva situado em sua perfeição 
como o senhor dos sentidos, do conhecimento, das atividades fruiti- 
vas e do caminho da conquista da perfeição. Ele era o amigo do 
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mundo inteiro, e, em virtude de sua plena afeição por todos, ele era 
muito auspicioso. 
SIGNIFICADO 

O Senhor Siva é pleno de sabedoria e tapasya, austeridade. 
Quem conhece os modos de trabalho “é tido: como situado no 
caminho do serviço devocional à Suprema Personalidade de Deus. 
Não se pode servir à Suprema Personalidade de Deus a menos que 
se tenha obtido pleno conhecimento perfectivo sobre as maneiras e 
meios de executar serviço devocional. 

O Senhor Siva é descrito: neste verso como  adhisvara.: Ivara 
significa "controlador", e adhisvara significa especificamente “cons 
trolador dos sentidos". Dé:um modo geral, nossos sentidos mate- 
rialmente contaminados tém tendéncia a se ocuparem em atividades 
de:gozo dos sentidos; Porém, quando uma pessoa se eleva através 
da sabedoria e da austeridade, os sentidos então se purificam e 
ocupam-se a serviço da Suprema Personalidade de Deus. O Senhor 
Siva é o emblema de tal perfeição, e por isso nas escrituras se diz 
que vaisnavanârm yathã $ambhuh: o Senhor Siva é um Vaisnava. 


Através de suas ações dentro deste mundo material, o Senhor Siva 
ensina todas as almas condicionadas a como se ocuparem em ser- 
viço devocional vinte-e-quatro horas por dia. Portanto, ele é aqui 
descrito como loka-mangala, a' boa fortuna personificada para 
todas as almas condicionadas. 


VERSO 36 


[EE E ZELLE 
ae dar mada fa 11341 


linigarh ca tâpasabhistam 
bhasma-danda-jatàjinam 

angena sandhyâbhra-ruca 
candra-lekhàrn ca bibhratam 


lingam—sintoma; ca—e; tâpasa-abhistam-— desejado por ascetas 
Sivaístas; bhasma—cinzas; danda—bastáo; jafa—cabelo emaranha- 
do; ajinam—pele de antílope; angena—com seu corpo; sandhya- 
abhra—avermelhado; ruca—colorido; candra-lekhám—a crista de 
ümá meia lua; ca—e; bibhratam— portando. 
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TRADUÇÃO 
Estava sentado sobre uma pele de veado e praticava todas as for- 
mas de austeridade. Por ter seu corpo coberto de cinzas, ele parecia 
uma nuvem vespertina. Em seu cabelo havia o sinal de uma meia 
lua, uma representacáo simbólica. 


SIGNIFICADO 

Os sintomas de austeridade do Senhor Siva não são exatamente o 
de um Vaisnava. O Senhor Siva é certamente o Vaisnava número 
um, mas ele manifesta um aspecto para uma classe de homens em 
particular que não podem seguir os princípios Vaisnavas. Os $ivais- 
tas, “os devotos do” Senhor Siva, geralmente vestem-se como o 
Senhor Siva, e às vezes se entregam a fumar e.a tomar tóxicos. Os 
seguidores de rituais Vaignavas não aceitam essas práticas de forma 
alguma. 

VERSO 37 


ww quw wur su SATA d 
ARA sete Go qual WT MIO 


upavistarh darbhamayyàrh 
brsyüm brahma sanütanam 

nüradàya pravocantarin 
prechate $rnvatâm satâm 


upavistam—sentado; darbha-mayyâm-—feita de darbha, palha; 
brsyâm—em uma esteira; brahma—a Verdade Absoluta; saná- 
tanam—a eterna; naradáya—a Narada; pravocantam—falando; pre- 
chate—perguntando; $rnvatám—ouvindo; satam—dos grandes 
sábios. 


TRADUCAO 
Ele estava sentado sobre uma esteira de palha e falava a todos os 
presentes, incluindo o grande sábio Nãrada, a quem ele especifica- 
mente falava sobre a Verdade Absoluta. 


SIGNIFICADO 
O senhor estava sentado numa esteira de. palha porque tal assento 
é aceito por pessoas que praticam austeridades para chegar a 
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entender a Verdade Absoluta. Neste verso, menciona-se especifica- 
mente que ele falava ao grande sábio Nãrada, um célebre devoto. 
Nárada fazia perguntas sobre serviço devocional-ao Senhor Siva, e 
Siva, sendo o Vaisnava-mais elevado, instruía-o. Em outras pala- 
wras, o Senhor Siva e Narada discutiam o conhecimento do Veda, 
mas deve-se compreender que o tema era serviço devocional. Outro 
ponto a este respeito é que o Senhor Siva é o supremo instrutor e o 
grande sábio Náãrada é a suprema audiência. Portanto, o tema- su- 
premo do conhecimento védico é bhakti, ou serviço devocional. 


VERSO 38 


seit afim qui qe a raid 
e sd aga a 


krtvorau daksine savyam. 
pada-padmarh ca jánuni 

bühum prakosthe ksa-màlüm 
ásinam tarka-mudrayd 


krtvà—tendo- colocado; ürau—coxa; daksine—na direita; sa- 
vyam—a esquerda; pâda-padmam —pés: de lótus; ca—e; jánuni— 
sobre seu joelho; báhum=máo; prakosfhe—na extremidade da 
máo direita; aksa-málam—contas rudrâkga; âsinam —sentado; 
tarka-mudrayà—com o mudrà de argumentacáo. 


TRADUÇÃO 
Sua perna esquerda estava colocada sobre sua coxa direita, e sua 
mão esquerda repousava sobre sua coxa esquerda. Com sua mão 
direita ele segurava contas rudrãksa. Esta postura sentada chama-se 
virâsana. Sentado na postura virisana, ele mantinha seu dedo em 
gesto de argumentação. 


SIGNIFICADO 
A postura sentada descrita nesta passagem chama-se virãsana, de 
acordo com o sistema de práticas de asfâriga-yoga. Na prática de 
yoga, há oito divisões, tais como yama e niyama — controlar, seguir 
as regras e regulações, depois praticar as posturas sentadas, etc. 
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Além de virâsana, há outras posturas sentadas, tais como padmã- 
sana e siddhâsana. A prática dessas asanas sem elevar-se à posição 
de compreender a Superalma, Visnu, não é a fase perfectiva da 
yoga. O'Senhor Siva é chamado de yogisvara, o senhor de todos os 
yogis, € Krgna também é chamado de yogesvara. Yogisvara indica 
que ninguém pode superar a prática de: yoga: do: Senhor Siva, e 
yogesvara indica que ninguém pode superar a perfeição ióguica de 
Krsna. Outra palavra significativa é rarka-mudrà. Isto indica que os 
dedos estão abertos e o dedo indicador está levantado, juntamente 
com o braço, para convencer a audiência de algum tema. Isto é, na 
verdade, uma representação simbólica. 


VERSO 39 
O LE 
que fa mr | 
ae GA "Wt 
ma ai a A: NRI 


tarı brahma-nirvāņa-samādhim āśritarh 
vyupäśritarh giriśarh yoga-kakşām 
sa-loka-pālā munayo manūnām 
ādyarh manurh prāñjalayah pranemuh 


tam—a ele (Senhor Siva); brahma-nirvàna—em brahmānanda; 
samâdhim-—em transe; dsritam—absorto; vyupasritam —apoiando- 
se em; girisam—Senhor Siva; yoga-kaksam—tendo seu joelho es- 
querdo: firmemente: fixado: com: tira de pano amarrada; sa-loka- 
palah—juntamente com “os semideuses (encabegados por Indra); 
munayah—os sábios; mantinám—de todos os pensadores; ádyam-— 
'0- principal; manum-—pensador; prañjalayah-—com mãos postas; 
pranemuh—ofereceram respeitosas reveréncias. 


TRADUCAO 
Todos os sábios e semideuses, encabegados por Indra, ofereceram 
suas respeitosas reverências ao Senhor Siva com mãos postas. O 
Senhor Siva estava vestido com roupas açafroadas e absorto em 
transe, parecendo assim ser o principal de todos os sábios. 
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SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra brahmánanda é significativa. Este brahma- 
manda, ou brahma-nirvüna, é explicado por Prahláda Maharaja. 
Quando nos absorvemos inteiramente no adhoksaja, a Suprema 
Personalidade de Deus, que está além da percepção dos sentidos 
de pessoas materialistas, situamo-nos em brahmánanda. 

É impossível conceber a existência, nome, forma, qualidade e 
passatempos da Suprema Personalidade de Deus, porque Ele está 
transcendentalmente situado, além do conceito de pessoas materia- 
listas. Como os materialistas não podem imaginar ou conceber a 
Suprema Personalidade de Deus, pode ser que eles pensem que 
Deus está morto, mas, de fato, Ele sempre existe em Sua sac-cid- 
ünanda-vigraha, Sua forma eterna. Meditação constante, concen- 
trada na forma do Senhor, chama-se samâdhi, êxtase ou transe. 
Samáâdhi significa atenção especificamente concentrada, de modo 
que quem tenha alcançado a qualificação de sempre meditar na 
Personalidade de Deus deve ser tido como sempre situado em tran- 
se-é gozando de brahma-nirvâna, ou-brahmânanda. O Senhor Siva 
manifestava esses sintomas, e por isso afirma-se que ele estava 
absorto em brahmánanda. 

Outra palavra significativa é yoga-kaksam. .Yoga-kaksü € uma 
postura sentada na qual se fixa-a coxa esquerda sob a própria 
roupa açafroada rigidamente amarrada. Além disso, as palavras 
maniinâm âdyam são significativas aqui porque denotam um filó- 
sofo, ou-aquele: que é meditativo e pode pensar muito bem: Um 
homem assim chama-se manu. O Senhor Siva é descrito neste verso 
como o principal de todos os pensadores. Evidentemente, o Senhor 
Siva não se ocupa com especulação mental inútil, porém, como se 
afirmou no verso anterior, ele está sempre pensando em comosal- 
var os demônios de sua condição de vida caida. Diz-se que, durante 
o advento do Senhor Caitanya, Sadāśiva apareceu como Advaita 
Prabhu, e a principal preocupação de Advaita Prabhu era de elevar 
as condicionadas almas caídas à plataforma de serviço devocional 
ao Senhor Krsna. Uma vez que as pessoas se dedicavam a ativi- 
dades inúteis que perpetuariam sua existência material; 0 Senhor 
Siva, sob'a forma do Senhor Advaita, apelou ao Senhor Supremo 
que aparecesse como Senhor Caitanya para libertar essas almas 
iludidas: Na verdade, o Senhor Caitanya apareceu a' pedido do 
Senhor Advaita. De modo semelhante, o-Senhor Siva tem uma 
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sampradaya, a Rudra-sampradaya. Ele vive pensando na salvação 
das almas caídas, como foi revelado pelo Senhor Advaita Prabhu. 


VERSO 40 
a amaA 
aatia Cd 

sam a far 
AE aa A: gol 


sa tüpalabhyagatam àtma-yonir 
surüsuresair abhivanditanghrih 

utthàya cakre Sirasabhivandanam 
arhattamah kasya yathaiva visnuh 


sah==Senhor: Siva; tu—mas; upalabhya— vendo; àgatám-—che- 
gara; ütma-yonim—Senhor Brahmá; sura-asura-isaih—pelo melhor 
dos semideuses e demônios; abhivandita-anghrih—cujos pés são 
adorados; utthãya—levantando-se; cakre-=fez; $irasã--com sua 
cabeça; abhivandanam—respeitosas; arhattamah-—Nàmanadeva; 
kasya-—de Kasyapa; yathà eva—assim como; visnuh— Vignu. 


TRADUÇÃO 
Os pés de lótus do Senhor Siva eram adorados tanto pelos semi- 
deuses: quanto pelos demônios, mas, ainda assim, apesar de sua 
posição elevada, ao ver que o Senhor Brahmã estava entre todos os 
demais semideuses, ele se levantou imediatamente e ofereceu-lhe 
respeito, prostrando-se e tocando-lhe os pés de lótus, assim como 
Vâmanadeva ofereceu Suas respeitosas reverências a Kasyapa Muni. 


SIGNIFICADO 

Kasyapa Muni estava na categoria das entidades vivas, mas tinha 
um filho transcendental, Vâmanadeva, que era uma encarnação de 
Visnu. Assim, embora o Senhor Visnu seja a Suprema Personali- 
dade de Deus; Ele ofereceu Seus respeitos a Kasyapa Muni. Do 
mesmo modo, quando o Senhor Krsna era crianga, Ele costumava 
oferecer Suas respeitosas reverências a Sua mãe e a Seu pai, Nanda 
e Yagoda. Também, na Guerra de Kuruksetra, o Senhor Krsna 
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tocou os pés de Mahārāja Yudhisthira porque o rei era mais velho 
que Ele. Parece, então, que a Personalidade de Deus, o Senhor 
Siva e outros devotos, apesar de estarem situados em posições ele- 
vadas, ensinaram, através do exemplo prático, a oferecer reverên- 
cias a seus superiores. O Senhor Siva ofereceu suas respeitosas 
reverências a Brahmã porque Brahmã era seu pai, assim como 
Kasyapa Muni era pai de Vâmanadeva. 


VERSO 41 


qa fam eff 

4 4 ras dai) 
E ungue 

gami EA MIO 


tathápare siddha-ganá maharsibhir 
ye vai samantàd anu nilalohitam 
namaskrtah prüha $a$arnka-sekhararn 
krta-pranâmarh prahasann ivâtmabhiih 


tathá—assim; apare—os outros; siddha-ganah—os Siddhas; 
maha-rsibhih—juntamente com os grandes sábios; ye—que; vai— 
de fato; samantàt—de todos os lados; anu—após; nilalohitam— 
Senhor Śiva; namaskrtah—oferecendo reveréncias; pràha—disse; 
Sasanka-Sekharam—ao Senhor Siva; krta-pranámam—tendo pres- 
tado reveréncias; prahasan—sorrindo; iva—como; àtmabhüh— 
Senhor Brahmã. 


TRADUÇÃO 
Todos os sábios que se encontravam sentados com o Senhor 
Siva, tais como Nãrada e outros, também ofereceram suas respei- 
tosas reverências ao Senhor Brahmã. Após ser assim adorado, o 
Senhor Brahmã, sorrindo, pôs-se a falar com o Senhor Siva. 


SIGNIFICADO 
O Senhor Brahmã sorria porque sabia que-o Senhor Siva, não 
apenas se satisfaz facilmente, como também se irrita facilmente. Ele 
temia que o Senhor Siva estivesse irado porque perdera sua: esposa 








218 Srimad-Bhágavatam [Canto 4, Cap. 6 


e fora insultado por Dakga. A fim de dissimular este temor, ele 
sorriu e disse o seguinte ao Senhor Siva. 


VERSO 42 


mm 
aa a a fra: 1 
a: fra p ui aa FA IIRI 


brahmováca 
jane tvám i$am visvasya 
jagato yoni-bijayoh 
Sakteh $ivasya ca parar 
yat tad brahma nirantaram 


brahmã uvâca—o Senhor Brahmã disse; jâne—conheço; tvâm — 
a ti (Senhor Siva); i£am—o controlador; visvasya-—de toda a mani- 
festagáo material; jagatah—da manifestagáo cósmica; yoni- 
bijayoh—tanto do pai quanto da máe; Sakteh-—da potência; siva- 
sya—de Siva; ca—e; paramo Supremo; yat—que; tar—isto; 
brahma—sem mudanga; nirantaram—sem qualidades materiais. 





TRADUCAO 
O Senhor Brahmã disse: Meu querido Senhor Siva, sei que és o 
controlador de toda a manifestação material, pai e mãe combinados 
da manifestação cósmica, e também o Brahman Supremo além da 
manifestação cósmica. Assim te conheço eu. 


SIGNIFICADO 

Embora'o Senhor Brahma tivesse recebido reverências muito res- 
peitosas'do Senhor Siva, ele sabia que o Senhor Siva estava numa 
posição mais elevada que a dele. A posição do Senhor Siva é des- 
crita no Brahma-sarnhitã: não há diferença entre o Senhor Visnu e 
o Senhor Siva em suas posições originais, mas, ainda assim, o 
Senhor Siva é diferente do Senhor Visnu. Dá-se o exemplo de que 
o leite do iogurte não é diferente do leite original como qual se fez 
o iogurte. 


Brahmã satisfaz o Senhor Siva 


VERSO 43 


cud. adaga credi: d 
fii erar arerfen ra a 112211 


tvam eva bhagavann etac 
chiva-saktyoh svarüpayoh 
visvarh srjasi pãsy atsi 
kridann úrna-pato yathã 
tvam—tu; eva—certamente; bhagavan—ó meu senhor; etat— 
esta; Siva-Saktyoh—estando situadas em tua energia auspiciosa; 
svariipayoh—por tua expansão pessoal; viévam—este universo; 
srjasi—crias; pàsi—manténs; atsi—aniquilas; kridan—trabalhando; 
ürna-pafah-—teia de aranha; yathà—assim como. 


TRADUÇÃO 
Meu querido senhor, tu crias, manténs e aniquilas esta manifes- 
tação cósmica através da expansão de tua personalidade, exata- 


mente como a aranha cria, mantém e destrói sua teia, 


SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra Siva-Sakti € significativa. Siva significa 
“auspicioso”, e Sakti, “energias”. Há muitas espécies de energias do 
Senhor Supremo, todas das quais são auspiciosas. Brahma, Visnu e 
Mahesvara são chamados guna-avarãras, ou encarnações de quali- 
dades materiais. No mundo material, comparamos essas diferentes 
encarnações a partir de diferentes pontos'de vista, mas, uma vez 
que todas elas são expansões do auspicioso supremo, todas elas são 
auspiciosas, embora às vezes consideremos uma qualidade da natu- 
reza superior ou inferior a outra. O modo da ignorância, ou tamo- 
guna, é considerado bastante inferior aos outros, porém, no sentido 
superior, ele também é auspicioso. Neste contexto, pode-se dar o 
exemplo de que o governo tem tanto um departamento educacional 
quanto um departamento criminal. Talvez um leigo considere o 
departamento criminal inauspicioso, porém, do ponto de vista do 
governo, ele é tão importante quanto o departamento de educação, 
epor isso o governo financia igualmente ambos os departamentos, 
sem discriminação. 
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VERSO 44 


ama uicina 
ado ado aafia 
ada a dei 
MNE: AÀ AAT: 182I 


tvam eva dharmürtha-dughàbhipattaye 
daksena sütrena sasarjithadhvaram 
tvayaiva loke 'vasitãs ca setavo 
yàün brühmanüh sraddadhate dhrta-vratàh 


tvam— Vossa Onipoténcia; eva—certamente; dharma-artha- 
dugha— benefícios obtidos da religiño e do desenvolvimento econó- 
mico; abhipattaye—para protegáo deles; daksena—por Dakga; 
sútrena—fazendo dele a causa; sasarjitha—eriados; adhvaram— 
sacrifícios; tvayã-—por ti; eva—certamente; loke—neste mundo; ava- 
sitàh—regulado; ca—e; setavah--respeito pela instituição var- 
násrama; yán—a qual; brahmanah—os bráhmanas, $raddadhate— 
respeitam muito; dhrta-vratah—tomando-a como um voto. 


TRADUÇÃO 
Meu querido senhor, Vossa Onipotência introduziu o sistema de 
sacrifícios por intermédio de Dakga, fazendo com que se possa, 
assim, obter os benefícios das atividades religiosas e do desenvolvi- 
mento econômico. Sob teus princípios regulativos, a instituição dos 
quatro varnas e á$ramas é respeitada. Os brâhmanas, portanto, 
fazem votos de seguir este sistema estritamente. 


SIGNIFICADO 

O sistema védico de varna e ásrama náo deve ser jamais negligen- 
ciado, pois estas divisões foram criadas pelo próprio Senhor Su- 
premo para a conservação da ordem social e religiosa na sociedade 
humana. Os brãhmanas, sendo a classe de homens inteligentes na 
sociedade, devem fazer o voto de respeitar estritamente este princi- 
pio regulativo. A tendência nesta era de Kali deformar uma socie- 
dade sem classes e não observar os princípios de varna e asrama é 
manifestação de um sonho impossível. Com a destruição das ordens 
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sociais e espirituais, não se favorecerá a idéia de uma sociedade sem 
classes. Deve-se observar estritamente os principios de varna e asra- 
mia para a satisfação do criador, pois.o Senhor Krsna afirma no 
Bhagavad-gità que as quatro ordens do sistema social —bráhma- 
nas, ksatriyas, vaisyas é Sâdras — são Sua criação. Eles devem agir 
de acordo com os princípios regulativos desta instituição e satis- 
fazer o Senhor, assim como diferentes partes do corpo ocupam-se 
a serviço de todo o corpo: O todo! é a Suprema Personalidade de 
Deus sob Sua virãt-riipa, ou forma universal. Os brâhmanas, ksa- 
triyas, vaisyas e Siidras são respectivamente a boca, braços, abdô- 
men e pernas da forma universal-do Senhor. Enquanto estiverem 
ocupados: a serviço do todo completo, sua posição estará segura, 
caso contrário, cairão: de suas respectivas posições e se degra- 
darão. 
VERSO 45 


a mt wo mem 


dices qu m tin! 
wwe s aaa 
fads: dep qu al 


tvarh karmanãrh marigala mangalânâr 
kartuh sva-lokarn tanuse svah pararh và 

amangalánárh ca tamisram ulbanam 
viparyayah kena tad eva kasyacit 


tvam-— Vossa Onipotência; karmanam---dos deveres: prescritos; 
mañgala—ó auspiciosíssimo; mangaláanám—do auspicioso; kar- 
tuh—do executor; sva-lokam—respectivos sistemas planetários 
superiores; tanuse—expandem; svah—planetas celestiais; param— 
mundo transcendental; vi—ou; amangalanám—do inauspicioso; 
ca—e; tamisram—o nome de um inferno específico; ulbanam— 
sórdidos; viparyayah—o oposto; kena—porque; tat eva—certa- 
mente isto; kasyacit—para alguém. 


TRADUÇÃO 
¿0 auspiciosíssimo senhor, tu estabeleceste os planetas celestiais, 
os espirituais planetas Vaikuntha e a impessoal esfera Brahman 
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como os respectivos destinos dos executores de atividades auspicio- 
sas. De modo semelhante, para outros, que são patifes, designaste 
diferentes espécies de infernos que são horríveis e sórdidos. Não 
obstante, às vezes observa-se que os destinos deles são justamente 
opostos. É muito difícil determinar a causa disto. 


SIGNIFICADO 

A Suprema Personalidade de Deus é chamada de a vontade su- 
prema. Épelå vontàde suprema que tudo acontece. Diz-se, portan- 
to; que nem uma folha de grama se mexe sem a vontade suprema. 
De um modo geral, prescreve-se que os executores de atividades 
piedosas são promovidos aos sistemas planetários superiores, os 
devotos são promovidos aos Vaikunthas, ou mundos espirituais, e 
os especuladores impessoais são promovidos à refulgência Brahman 
impessoal. Às vezes, porém, ocorre de um patife como Ajâmila ser 
imediatamente promovido a Vaikunthaloka, simplesmente por 
cantar o nome de Náráyana. Embora Ajâmila tivesse proferido essa 
vibração com a intenção de chamar seu filho Narâyana, o Senhor 
Nārāyaņa levou isto a sério e prontamente deu-lhe promoção a Vai- 
kunthaloka, a despeito de seus antecedentes, cheios de atividades 
pecaminosas. De modo semelhante, o rei Daksa vivia ocupado em 
atividades piedosas de execução de sacrifícios, porém, simplesmente 
por criar um pequeno desentendimento com o Senhor Siva, ele foi 
severamente punido. Conclui-se, portanto, que a vontade suprema é 
o julgamento final: ninguém pode argumentar contra isto. Por con- 
seguinte, o devoto puro se submete sob todas as circunstâncias à 
vontade suprema do Senhor, aceitando-a como toda-auspiciosa. 


tat te nukampárh susamiksamáno 
bhuñijana evatma-krtarh vipakam 
hrd-vag-vapurbhir vidadhan namas te 
jiveta yo mukti-pade sa daya-bhàk 
(Bhàg. 10.14.8) 


Significa este verso que, quando o devoto se encontra em condição 
calamitosa, ele a toma como uma bênção do Senhor Supremo e se 
responsabiliza ele mesmo por suas más ações do passado. Em tal 
condição, ele presta ainda mais-serviço devocional e não se per- 
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turba. Quem vive com semelhante disposicáo mental, ocupado em 
serviço devocional, é o candidato mais elegível para promoção ao 
mundo espiritual. Em outras palavras, se um devoto assim pede 
para-ser promovido ao mundo espiritual, este pedido lhe é garan- 
tido sob todas as circunstâncias. 


VERSO 46 
a eat fa 


qa maafa 
m Asia TIA IS 


na vai satãm tvac-caranãrpitâtmanâr 
bhiitesu sarvesv abhipasyatârh tava 

bhütüni càtmany aprthag-didrksatàrn 
pràyena rogo 'bhibhaved yathã pasum 


na—náo; vai—mas; satám—dos devotos; tvat-carana-arpita- 
tmanám—daqueles que sáo completamente rendidos a teus pés de 
lótus; bhütesu—entre as entidades vivas; sarvesu—todas as varie- 
dades; abhipasyatám—vendo 'perfeitamente; tava—tua; bhútani— 
entidades vivas; ca—e; átmani—no Supremo; aprthak—náo- 
diferente; didrksatám—aqueles que véem assim; práyena—quase 
sempre; rosah—ira; abhibhavet—ocorre; yathà—exatamente como; 
paśum—os animais. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Senhor, os devotos que dedicaram plenamente suas 
vidas a teus pés de lótus certamente observam tua presença como 
Paramātmā em todo e cada ser, e, como tal, eles não diferenciam 
entre um ser vivo e outro. Tais pessoas tratam todas as entidades 
vivas igualmente. Elas jamais se deixam dominar pela ira como os 
animais, que nada podem ver sem fazer diferenciação 


SIGNIFICADO 
Quando a Suprema Personalidade de Deus Se irrita ou mata um 
demônio, pode parecer que materialmente isto seja desfavorável, 
mas, espiritualmente, é uma bênção bem-aventurada sobre ele. Por- 





224 Srimad-Bhãgavatam [Canto 4, Cap. 6 


tanto, os devotos puros nào fazem nenhuma distincáo entre a ira do 
Senhor e Suas bênçãos. Eles vêem ambas com referência ao com- 
portamento do Senhor com os outros e com eles mesmos, O devoto 
não critica o comportamento do Senhor em nenhuma circuns- 
táncia. 

VERSO 47 


aña: ei quam: 
Aaa 1 


ea 
AMA af: II 


prthag-dhiyah karma-drso durasayah 
parodayenárpita-hrd-rujo ni$am 

parán duruktair vitudanty aruntudás 
tàn màvadhid daiva-vadhün bhavad-vidhah 


NU 


prthak —diferentemente; dhiyah—aqueles que pensam; karma— 
atividades fruitivas; drsah—observador; durásayáh—mentalidade 
mesquinha; para-udayena-—pela condição próspera dos outros; ar- 
pita—abandonado; hrt—coragáo; rujah—ira; ani$am —sempre; 
parán—outros; duruktaih—palavras ásperas; vitudanti—causa sofri- 
mento; aruntudáh-—com palavras cortantes; tân—a eles; mã—não; 
avadhit—mates; daiva—pela providencia; vadhan—já mortas; bha- 
vat—tu; vidhah—como. 


TRADUCAO 
As pessoas que vêem diferenças em tudo, que estão simplesmente 
apegadas a atividades fruitivas, que têm mentalidade mesquinha, 
que sempre ficam tristes ao ver a condição próspera dos outros e 
que assim causam-lhes aflições, proferindo palavras ásperas e cor- 
tantes, já foram mortas pela providência. Assim, não há neces- 
sidade de que sejam novamente mortas por uma personalidade 
elevada como tu. 
SIGNIFICADO 
As pessoas que são materialistas e estão sempre ocupadas em 
atividades fruitivas em troca de proveito material não podem supor- 
tar ver a prosperidade alheia. Com exceção de poucas pessoas em 
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consciência de Krsna, o mundo inteiro está cheio de tais pessoas 
invejosas, que vivem perpetuamente cheias de ansiedades por serem 
apegadas ao corpo material e desprovidas de auto-realização. Uma 
vez que seus corações vivem cheios de ansiedade, compreende-se 
que elas já foram mortas pela providência. Assim, o Senhor Siva, 
sendo um Vaisnava auto-realizado, foi aconselhado a não matar 
Daksa. Descreve-se o Vaigsnava como para-duhkha-duhkhi porque, 
embora nào se aflija em nenhuma condicáo de vida, ele se aflige ao 
ver outros aflitos. Os Vaisnavas, portanto, n&o devem tentar matar 
através de nenhuma ação do corpo ou da mente, senão que devem 
tentar reviver a consciência de Krsna dos demais, por compaixão 
para com eles. O movimento para a consciência de Krsna foi insti- 
tuído para libertar as pessoas invejosas do mundo das garras de 
müyà, e, mesmo que ás vezes os devotos se vejam em apuros, eles 
levam avante o movimento para a consciência de Krsna com toda a 
tolerância. O Senhor Caitanya aconselha: 


trnãd api sunicena 
taror api sahisnuna 

amániná mánadena 
kirtaniyah sadá harih 


“Pode-se cantar'o sánto' nome do Senhor em estado de espírito 
húmilde, julgando-se inferior à palha na rua. Deve-se ser mais tole- 
rante que a árvore, desprovido de todo senso de falso prestígio e 
pronto a prestar todo respeito aos demais. Em tal estado de espírito, 
pode-se cantar o santo nome do'Senhor constantemente.” (Siksds- 
[aka 3) 

O Vaisnava deve seguir os exemplos de Vaisnavas como Haridãsa 
Thákura, Nityananda Prabhu e também do: Senhor Jesus Cristo. 
Não há necessidade de matar ninguém que já tenha sido morto. 
Note-se, porém, quanto a isto, queo Vaisnava não deve tolerar que 
blasfemem Vignu ou os Vaisnavas, embora deva tolerar insultos 
contra ele próprio. 

VERSO 48 


A RANTI 
quam voe quem: N 
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aa a agan ai 
a AAA AR RC 


yasmin yada puskara-nábha-mayayá 
durantayà sprsta-dhiyah prthag-drsah 

kurvanti tatra hy anukampayà krpàrn 
na südhavo daiva-balat krte kramam 


yasmin—em algum lugar; yadà—quando; puskara-nàbha- 
máyayá—pela energia ilusória de Puskaranâbha, a Suprema Per- 
sonalidade de Deus; durantaya—insuperável; sprsta-dhiyah—con- 
fusos; prthak-dr$ah--as mesmas pessoas que vêem diferentemente; 
kurvanti—fazem; tatra—lá; hi—certamente; anukampayã-—por 
compaixão; krpâm-—misericórdia; na—nunca; sâdhavah— pessoas 
santas; daiva-balãt —pela providência; krte—sendo feito; kramam — 
poderes. 


TRADUÇÃO 
Meu querido senhor, se em alguns lugares os materialistas, que já 
estão confusos pela insuperável energia ilusória da Suprema Per- 
sonalidade de Deus, às vezes cometem ofensas, uma pessoa santa, 
compadecida, não leva isto a sério. Sabendo que eles cometem 
ofensas por estarem dominados pela energia ilusória, ela não exibe 
seus poderes para neutralizá-las. 


SIGNIFICADO 

Diz-se que a beleza de um tapasvi, ou pessoa santa, é a indulgên- 
cia. Há muitos casos na história espiritual do mundo em que muitas 
pessoas santas, embora desnecessariamente perseguidas, não revi- 
daram, embora pudessem fazê-lo. Pariksit Maháràája, por exemplo, 
foi desnecessariamente amaldiçoado por um menino bráhmana, 
cujo-pai lamentou-se muito por isto, porém, Pariksit Mahãrãja acei- 
tou a maldição e concordou em morrer dentro de uma semana, 
conforme desejara o menino” brãhmana. Pariksit Mahàrája era o 
imperador e tinha plenos poderes, tanto espiritual quanto mate- 
rialmente; mas, por compaixão e por respeito à comunidade 
brãhmana, ele não neutralizou a ação do menino brãhmana, senão 
que concordou em morrer dentro de sete dias. Como era desejo de 
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Krsna que Pariksit Maharája concordasse com a punição para que 
as lições do Srimad-Bhãgavatam fossem assim reveladas ao mundo, 
Pariksit Maharaja foi aconselhado a não revidar. Pessoalmente, o 
Vaisnava é tolerante para'o benefício dos outros. Quando ele não 
exibe seus poderes, isto não significa que ele carece de força; pelo 
contrário, mostra que ele é tolerante para o bem-estar de toda a 
sociedade humana. 


VERSO 49 


aia da: q MR 
GATA: ME | 
am a 
mat o E 


bhaváârhs tu purhsah paramasya mãyayã 
durantayasprsta=matih samasta-drk 

tayà hatàtmasv anukarma-cetahsv 
anugraham kartum ihârhasi prabho 


bhavàn— Vossa  Onipoténcia; tu— mas; purhsah--da pessoa; 
paramasya—a suprema; mayayd-— pela energia material; duran- 
1ayà—de grande poténcia; asprsía—nào afetada; marih-—inteligên- 
cia; samasta-drk-— observador ou conhecedor de tudo; rayá—pela 
mesma energia ilusória; hara-atmasu--com o coração confundido; 
anukarma-cetahsu—cujos corações são atraídos por atividades frui- 
tivas; anugraham—misericórdia; kartum-—fazer; iha-—neste caso; 
arhasi—desejam; prabho —ó senhor. 


TRADUÇÃO 
Meu querido senhor, não és jamais confundido pela formidável 
influência da energia ilusória da Suprema Personalidade de Deus. 
Portanto, és onisciente e deves ser misericordioso e compassivo 
para com aqueles que são confundidos pela mesma energia ilusória 
e são muitíssimo apegados a atividades fruitivas. 
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SIGNIFICADO 
O Vaisnava nunca se deixa confundir pela influência da-energia 
externa porque está ocupado no transcendental serviço amoroso ao 
Senhor. O Senhor afirma no Bhagavad-gitã (7.14): 


daivi hy esã gunamayi 
mama mãyã duratyayã 

mám eva ye prapadyante 
mãyâm etâm taranti te 


“Minha energia divina, que consiste nos três modos da energia 
material, é difícil de ser superada. Mas, aqueles que se rendem a 
Mim podem superá-la facilmente.” O Vaisnava deve cuidar daqueles 
que são confundidos por essa mãyã, ao invés de ficar irado com 
eles, pois, sem a misericórdia de um Vaisnava, eles não têm como 
escapar das garras de mãyã. Aqueles que têm sido condenados por 
müyà sào resgatados pela misericórdia dos devotos. 


vañchá-kalpatarubhyas ca 
krpá-sindhubhya eva ca 

patitánárh pavanebhyo 
vaisnavebhyo namo namah 


"Ofereco minhas respeitosas reverências a todos os Vaisnavas, devo- 
tos do Senhor. Eles são como árvores dos desejos — podem satis- 
fazer os desejos de todos, e são plenos: de compaixão pelas caídas 
almas condicionadas.” Aqueles que estão sob-a influência da ener- 
gia ilusória sentem-se atraídos por atividades fruitivas, mas o pre- 
gador Vaisnava atrai seus-corações à Suprema Personalidade de 
Deus, Sri Krsna. 


VERSO 50 
Hua a, a: 
AmA A E I 
am amas aim am 
urn aa EA lol 


Brahma satisfaz o Senhor Siva 


kurv adhvarasyoddharanam hatasya bhoh 
tvayâsamâptasya mano prajâpateh 

na yatra bhãgam tava bhágino daduh 
kuyüjino yena makho niniyate 


kuru—simplesmente executa; adhvarasya—do sacrifício; uddha- 
ranam —encerra regularmente; hatasya—mortos; bhoh—ó; tvayà— 
por ti; asamáptasya—do sacrifício inacabado; mano—ó Senhor 
Siva; prajápateh—de- Maháràja Daksa; na—náo; yatra—onde; 
bhagam—quinháo; tava—teu; bhaginah—merecendo tomar o qui- 
nhão; daduh--não deram; ku-ydjinah—maus sacerdotes; yena— 
pelo outorgador; makhah-—sacrifício; niniyate—obtém o resultado. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Senhor Siva, és o beneficiário de um quinhão dos 
sacrifícios e o outorgador dos resultados. Os maus sacerdotes não 
te deram teu quinhão, e por isso destruíste tudo, e o sacrifício per- 
manece inacabado. Agora podes fazer o necessário e tomar o 
quinhão a que tens direito. 
VERSO 51 


arras a ql 
gts a A «ee 8, 114? 1 


Jivatãd yajamàno 'yarh 
prapadyetaksini bhagah 

bhrgoh $masrüni rohantu 
püsno dantàs ca pürvavat 


jivatât—deixa-o viver; yajamânah—o executor do sacrifício 
(Daksa); ayam—este; prapadyeta—deixa-o recuperar; aksini— 
pelos-olhos; bhagah—Bhagadeva; bhrgoh—do sábio Bhrgu; śmaśrū= 
ni—bigode; rohantu—cresca novamente; púsnah—de Púgádeva; 
dantáh—a arcada dentária; ca—e; púrva=vat—como antes. 


TRADUÇÃO 
Meu querido senhor, por tua misericórdia, o executor do sacrifí- 
cio (rei Daksa) poderá recuperar a vida, Bhaga poderá recuperar 
os olhos, Bhrgu o bigode e Púsã os dentes. 
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VERSO 52 


al aaa ara. 
AULA ASA MIR 


devânârm bhagna-gátranám 
rtvijám câyudhasmabhih 
bhavatânugrhitânam 
ü$u manyo 'stv anáturam 


devânâm-—dos semideuses; bhagna-garrânâm—cujos membros 
foram muito danificados; rtvijâm-—dos sacerdotes; ca—e; ayudha- 
asmabhih—por armas e por pedras; bhavatü—por ti; anugrhitã- 
nàm-—sendo favorecidos; àsu—de vez; manyo—ó Senhor Siva (ira- 
cundo); astu-—que haja; anáturam—recuperacáo das lesões. 


TRADUÇÃO 
Ó Senhor Siva, que os semideuses e sacerdotes cujos membros 
foram quebrados por teus soldados recuperem-se das lesões por tua 
graça. 
VERSO 53 


adams masa à | 
AA AR AAA Gees IM 


esa te rudra bhãgo 'stu 
yad-ucchisto 'dhvarasya vai 

yajñas te rudra bhãgena 
kalpatám adya yajña-han 


esah—esta; te—tua; rudra—ó SenhorSiva;- bhágah—porcáo; 
astu—deixa estar; yat—tudo o que; ucchistah—seja:o resto; adhva- 
rasya—do sacrifício; vai—de fato; yajfiah—o sacrifício; 1e—teu; 
rudra—ó Rudra; bhāgena—pela porção; kalpatīm—seja consu- 
mado; adya—hoje; yajña-han—ó destruidor do sacrificio. 


TRADUÇÃO 
Ó destruidor do sacrifício, por favor, toma tua porção do sacrifi- 
cio e deixa o sacrificio ser consumado por tua graça. 
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SIGNIFICADO 

O sacrifício é uma cerimônia executada para satisfazer a Su- 
prema Personalidade de Deus. No Srimad-Bhágavatam, Primeiro 
Canto, Segundo Capítulo, afirma-se que todos devem procurar 
compreender se a Suprema Personalidade de Deus está satisfeita 
através de suas atividades. Em outras palavras, a meta de todas as 
nossas atividades deve ser satisfazer a Suprema Personalidade de 
Deus. Assim como num escritório é dever do funcionário cuidar 
para que-o proprietário ou o patrão esteja satisfeito, do mesmo 
modo, é dever de todos ver sea Suprema Personalidade de Deus 
está satisfeita com suas atividades. As atividades para satisfazer a 
Divindade Suprema são prescritas na literatura védica, e a exe- 
cução de tais atividades chama-se yajña. Em outras palavras, agir 
pela causa do Senhor Supremo chama-se yajña. Deve-se saber 
muito bem que qualquer atividade que não seja yajfia é causa de 
cativeiro material. Explica-se isto no Bhagavad-gitd (3.9): yajfiar- 
thàt karmano 'nyatra loko 'yarh karma-bandhanah. Karma- 
bandhanah significa que, se não trabalharmos para a satisfação do 
Senhor Supremo, Visnu, então a reação de nosso trabalho atar- 
nos-á. Não devemos trabalhar em troca de nosso próprio gozo dos 
sentidos. Todos devem trabalhar para a satisfação de Deus. Isto 
chama-se yajãa. 

Depois que Daksa executasse o yaj/ia, todos os semideuses espe- 
rariam prasâda, os restos de alimentos oferecidos a Vignu: O 
Senhor Siva é um dos semideuses, de modo que, naturalmente, ele 
também esperava seu quinhão da prasâda do yajfia. Mas Daksa, 
devido à inveja que tinha do Senhor Siva, nem convidou Siva para 
participar do pajfia, nem lhe deu seu quinhão após a oferenda. 
Porém, após os seguidores do Senhor Siva destruirem a arena do 
yajfia, o Senhor Brahmã apaziguou-o e garantiu-lhe que ele obteria 
seu quinhão de prasâda. Assim, ele foi solicitado a reparar toda a 
destruição causada por seus seguidores. 

No Bhagavad-gitã (3.11), diz-se que todos os semideuses ficam 
satisfeitos quando se executa yajfia. Como os semideuses esperam 
prasáda dos yajfias, deve-se executar yajfia. Aqueles que se dedicam 
a atividades materialistas de gozo dos sentidos devem executar 
yajfia, caso contrário, ficarão emaranhados. Assim, Daksa, sendo o 
pai da humanidade, estava executando yajña, e o Senhor Siva 
esperava seu quinhão. Mas, como o Senhor Siva não foi convidado, 
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houve problemas. Através da meditação do Senhor Brahmã, con- 
tudo, tudo resolveu-se satisfatoriamente. 

Avexecução de yajhia é uma tarefa muito difícil porque é preciso 
convidar todos os semideuses a que participem do yajfia. Nesta 
Kali-yuga 'não “é possível executar sacrifícios tão custosos, tam- 
pouco é possível convidar os semideuses a participarem. Portanto, 
nesta era, recomenda-se, yajñaih sañkirtana-práyair yajanti hi sume- 
dhasah (Bhãg.-11.5.32). Aqueles que são inteligentes devem saber 
que-em Kali-yuga não há possibilidade de executar os sacrifícios 
védicos. Mas, à menos que-agrademos os semideuses, não: haverá 
atividades sazonais reguladas ou chuvas. Tudo é controlado pelos 
semideuses. Em tais circunstâncias, nesta era, a fim de manter o 
equilíbrio de paz e prosperidade sociais; todos os homens inteli- 
gentes devem executar sarikirtana-yajfia, cantando os santos nomes 
Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Ráma, 
Hare Ráma, Ráma Ráma, Hare Hare. Deve-se convidar as pessoas 
a cantarem Hare Krsna, e depois distribuir-lhes prasáda. Este yajria 
satisfará todos os semideuses, e assim haverá paz e prosperidade no 
mundo. Outra dificuldade na execução dos rituais védicos é que, se 
alguém deixar de satisfazer-um 'semideus que seja entre as muitas 
centenas de milhares de semideuses, assim como Dakga deixou de 
satisfazer o Senhor Siva, provocará um desastre. Mas, nesta era, à 
execução de sacrifício foi simplificada. Pode-se cantar Hare Krsna, 
e, satisfazendo Krsna, pode-se satisfazer todos os semideuses auto- 
maticamente. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do 
Quarto Canto, Sexto Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado 
“Brahmã satisfaz o Senhor Siva.” 


CAPÍTULO SETE 


O sacrifício executado por Daksa 


VERSO 1 


44 sam 
e | 
aa ma ra añ i? ii 

maitreya uváca 
ity ajenânunitena 
bhavena paritusyatã 
abhyadhàyi mahà-büho 
prahasya $rüyatam iti 


maitreyah—Maitreya; uvaca—disse; iti—assim; ajena— pelo 
Senhor Brahma; anunitena—apaziguado; bhavena—pelo Senhor 
Siva; paritusyata— plenamente satisfeito; abhyadhayi—disse; maha- 
bàüho—6 Vidura; prahasya—sorrindo; sriyatam-—ouve; iti—assim. 
TRADUÇÃO 
O sábio Maitreya disse: Ó Vidura de braços poderosos, o Senhor 


Siva, sendo assim apaziguado pelas palavras do Senhor Brahmã, 
falou o seguinte em resposta ao pedido do Senhor Brahmã. 


VERSO 2 
ERU SUN 
ad wap sewn Uh fd | 
Gafa era A AM xd 


mahádeva uváca 
nagharh prajesa bálanám 
varnaye nánucintaye 
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deva-mayabhibhútanám 
dandas tatra dhrto maya 


mahàdevah—o Senhor Siva; uvaca—disse; na—náào; agham— 
ofensa; praja-isa—ó senhor das criaturas; bálanám-—dos filhos; 
varnaye—eu respeito; na—náo; anucintaye—eu considero; deva- 
máyá—a energia externa do Senhor; abhibhútanam—daqueles ilu- 
didos por; dandah—vara; tatra—ali; dhrtah—usada; mayà—por 
mim. 

TRADUÇÃO 

O Senhor Siva disse: Meu querido pai, Brahmã, não me importo 
com as ofensas criadas pelos semideuses. Como esses semideuses 
são infantis e menos inteligentes, não levo a sério suas ofensas, e os 
puni apenas para corrigi-los. 


SIGNIFICADO 

Há dois tipos de punições: aquela que o conquistador impõe ao 
inimigo e aquela que o pai impõe ao filho, Há um abismo de dife- 
rença entre essas duas classes de punições. O Senhor Siva é por 
natureza um Vaisnava, um grande devoto, e por isto seu nome é 
Asutosa. Ele está sempre satisfeito, e por isso não ficou irado como 
se fosse um inimigo. Ele não é hostil contra nenhuma entidade viva; 
ao contrário, ele sempre deseja o bem-estar de todos. Sempre que 
ele castiga alguém, é assim como o pai que pune seu filho, O 
Senhor Siva é como um pai porque ele nunca leva a sério qualquer 
ofensa de nenhuma entidade viva, especialmente dos semideuses. 


VERSO 3 


ao aere fud 
fra gia ari i af m: 3 
prajâpater dagdha-Sirsno 
bhavatv aja-mukharh sirah 


mitrasya caksusekseta 
bhagarn svarh barhiso bhagah 


prajapateh—do Prajápati Dakga; dagdha-Sirsnah-—cuja cabeça 
transformou-se em cinzas; bhavatu—que seja; aja-mukham—com o 
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focinho de um bode; Sirah—uma cabeça; mitrasya—de Mitra; 
caksusa—através dos olhos; ¡kseta—veja; bhàgam —quinháo; 
svam—seu próprio; barhisah—do sacrifício; bhagah— Bhaga. 


TRADUCÁO 
O Senhor Siva continuou: Uma vez que a cabega de Daksa já se 
transformou em cinzas, ele terá a cabeça de um bode. O semideus 
conhecido como Bhaga será capaz de ver seu quinhão do sacrifício 
através dos olhos de Mitra. 


VERSO 4 


qa aa aga fug i 
a aan Y a o qq: dl 


püsà tu yajamánasya 
dadbhir jaksatu pista-bhuk 
deváh prakrta-sarvangá 
ye ma ucchesanam daduh 


püsà— Püsà; tu—mas; yajamánasya-—do executor do sacrifício; 
dadbhih—com os dentes; jakgatu---mastigar; pisfa-bhuk —comendo 
farinha; deváh—os semideuses; prakrta—feita; sarva-angàh-—com- 
pleto; ye—quem; me-—a mim; ucchesanam--um quinhão do sacrifi- 
cio; daduh—deram. 


TRADUÇÃO 
O semideus Püsà será capaz de mastigar somente por intermédio 
dos dentes de seus discípulos, e, se estiver sozinho, terá de contentar- 
se comendo massa feita de farinha de grão de bico. Mas os semi- 
deuses que concordaram em dar-me o meu quinhão do sacrifício 
recuperar-se-ão de todos os ferimentos. 


SIGNIFICADO 
O semideus Púsã tornou-se dependente de seus discípulos para 
mastigar; Caso contrário, ele teria permissão: de engolir somente 
massa feita de farinha de grão de bico. Assim; sua punição conti- 
nuou, Ele não poderia usar seus dentes para comer, uma vez que 
rira do Senhor Siva, zombando dele ao mostrar-lhe os: dentes. Em 
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outras palavras, não era correto que ele tivesse dentes, pois ele os 
havia'usado contta o Senhor Siva. 


VERSO 5 


AAA E AAA | 
TARA RA 11H 


báhubhyám agvinoh púsno 
hastabhyarh krta-báhavah 

bhavantv adhvaryavas cânye 
basta-$ma$rur bhrgur bhavet 


bahubhyam—com dois bracos;:asvinoh—de Asvini-kumàra; püs- 
mah—de Püsà; hastàbhyam—com duas máos; krta-bahavah—os 
que precisam de braços; bhavantu-terão que; adhvaryavah—os 
sacerdotes; ca—e; anye—outros; basta-smasruh—a barba do bode; 
bhrguh— Bhrgu; bhavet—ele pode ter. 


TRADUCAO 
Aqueles cujos braços foram cortados terão que trabalhar com os 
braços de Asvini-kumãra, e aqueles cujas mãos foram cortadas 
terão que trabalhar com as mãos de Púgã. Os sacerdotes também 


terão que agir dessa maneira. Quanto a Bhrgu, ele terá a barba da 
cabeça do bode. 


SIGNIFICADO 

Bhrgu Muni, um grande partidário-de Daksa, recebeu a barba da 
cabeça do bode que substituíra a- cabeça de Daksa. A troca da 
cabeça de Dákga dá a entender que a moderna teoria científica, de 
que a massa cinzenta seja a causa de todo o trabalho inteligente, 
não é válida. A massa cinzenta de Daksa e;a'de umbode sáo dife- 
rentes, mas Daksga ainda assim agia como ele mesmo, muito embora 
sua cabeça fosse substituída pela de um bode. A conclusão é que é 
a'consciéncia específica de uma alma individual que age. A-massa 
cinzenta é apenas um instrumento que nada tem a ver-com a verda- 
deira inteligência. -As verdadeiras inteligência, mente e consciência 
fazem parte da'alma individual em particular. Encontraremos nos 
versos adiante que, após a cabeça de Daksa ser substituída pela 
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cabeça de bode, ele continuou tão inteligente como era anterior- 
mente. Ele ofereceu belas orações para satisfazer o Senhor Siva:e o 
Senhor Visnu, o que um bode não pode-fazer. Portanto, conclui-se 
definitivamente que a massa cinzenta não-é o centro da inteligência: 
éa consciência de uma alma em particular que trabalha inteligen- 
temente. Todo o movimento para a consciência de Krsna destina-se 
a purificar a: consciência. Não importa que espécie ide «cérebro 
alguém tenha, porque, se ele-simplesmente transferir sua conscién- 
cia da matéria para Krsna, sua vida tornar-se-á exitosa. O próprio 
Senhor confirma no Bhagavad-gitd que qualquer pessoa que adote 
a consciência de Krsna alcança amais elevada perfeição da vida, 
independentemente da condição abominável de vida em que ela 
possa ter caido. Especificamente, qualquer pessoa em consciência 
de Krsna volta ao Supremo, volta ao lar, ao deixar seu presente 
corpo material. 
o VERSO 6 


dia sa 
aa a | 
aan a aaa E 


maitreya uváca 
tadà sarvüni bhütüni 
Srutvã midhustamoditam 
paritustarmabhis tara 
südhu sádhv ity athübruvan 


maitreyah—o sábio Maitreya; uvaca- disse; tadà—naquele mo- 
mento; sarváni—todas; bhútani—personalidades; $rutvã-—após 
ouvirem; midhuh=tama—o'melhor dos abengoantes (Senhor Siva); 
uditam-—faladas por; paritusta--estando satisfeitas; ütmabhih—de 
coração e almas tâta-—meu querido Vidura; sadhu sádhu— muito 
bem, muito bem; iti—assim; atha abruvan—como dissemos. 


TRADUÇÃO 
O grande sábio Maitreya disse: Meu querido Vidura, todas as 
personalidades presentes ficaram muito satisfeitas de coração e 
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alma ao ouvirem as palavras do Senhor Siva, que é o melhor entre 
os abençoantes. 
SIGNIFICADO 

Neste verso «descreve-se 'o Senhor Siva como midhugtama, o 
melhor dos abençoantes: Ele também é conhecido como Asutosa, 
que indica que ele se satisfaz muito rapidamente e se irrita muito 
rapidamente. Afirma-se no Bhagavad-gità que as pessoas menos 
inteligentes recorrem aos semideuses em troca de bênçãos materiais. 
A: este respeito, as pessoas geralmente recorrem ao Senhor Siva, e, 
como ele sempre se satisfaz rapidamente e abençoa seus devotos 
sem: tecer considerações, ele chama-se midhugtama, ou o melhor 
dos abençoantes. Os materialistas sempre anseiam por obter vanta- 
gens materiais, mas não levam a sério as vantagens espirituais. 

Às vezes, evidentemente, acontece de o Senhor Siva se tornar o 
melhor abençoante na vida espiritual. Conta-se que certa vez um 
pobre brâhmana adorou o Senhor Siva em troca de uma bênção, ao 
que o Senhor Siva aconselhou o devoto a que fosse ter com Sanã- 
tana Gosvâmi. O devoto dirigiu-se a Sanâtana Gosvâmi e informou- 
lhe que o Senhor Siva aconselhara-o a pedir a melhor bênção dele 
(Sanãtana). Sanãtana tinha uma pedra filosofal consigo, que ele 
mantinha junto com o lixo. A pedido do pobre brâhmana, Sanã- 
tana Gosvâmi deu-lhe a pedra filosofal, e o brãhmana ficou muito 
feliz por possuí-la, Agora ele poderia obter tanto ouro quanto dese- 
Jjasse simplesmente tocando ferro com a pedra filosofal. Mas, após 
despedir-se de Santana, ele pensou: “Se a melhor bênção é uma 
pedra filosofal, por que Sanãtana Gosvâmi a mantinha junto com o 
lixo” Então, ele voltou e perguntou a Santana Gosvâmi: “Senhor, 
se esta é a melhor bênção, por que a mantinhas junto com o lixo” 
Sanãtana Gosvâmi então disse-lhe: “Na verdade, esta não é a me- 
lhor bênção. Mas estás preparado para receber de mim a melhor 
bênção?" O bráahmana disse: “Sim, senhor. O Senhor Siva mandou 
que eu viesse ver-te e te pedisse a melhor bênção.” Daí Sanãtana 
Gosvâmi mandou-o atirar a pedra filosofal num rio próximo e 
então regressar. O pobre brahmana assim o fez, e, quando regres- 
sou, Sanátana Gosvámi iniciou-o com o mantra Hare Krsna. 
Assim, pela bênção do Senhor Siva, o bráhmana obteve a asso- 
ciação do melhor devoto do Senhor Krsna e foi desse modo iniciado 
no mahã-mantra — Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare 
Hare/ Hare Ráma, Hare Ráma, Ráma Ráma, Hare Hare. 


O sacrifício executado por Daksa 


VERSO 7 


aaa grita: afi: | 
pra aa TA: 1 9 


tato midhvümsam àmantrya 
Sunàsiráh saharsibhih 

bhüyas tad deva-yajanarh 
sa-midhvad-vedhaso yayuh 


tatah—depois disso; midhvarisam—o Senhor Siva; âmantrya— 
convidando; funasirah—os semideuses encabegados pelo rei Indra; 
'saha rsibhih-—com todos os grandes sábios, encabeçados por Bhrgu; 
bhúyah—novamente; rat—aquele; deva-yajanami—local onde. os 
semideuses s&o adorados; sa-midhvat--com o Senhor Siva; vedha- 
sah—com o Senhor Brahmà; yayuh—foram. 


TRADUÇÃO 


Depois disso, Bhrgu, o principal dos grandes sábios, convidou o 
Senhor Siva a vir à arena de sacrifício. Assim, os semideuses, 
acompanhados pelos sábios, pelo Senhor Siva e pelo Senhor 
Brahmã, foram todos ao local onde o grande sacrifício estava sendo 


pe SIGNIFICADO 


Todo o sacrifício preparado pelo rei Dakga fora perturbado pelo 
Senhor Siva. Portanto, todos os semideuses ali presentes, junta- 
mente com o Senhor Brahma e os grandes sábios, especificamente 
pediram ao Senhor Siva que viesse e reacendesse.o fogo de sacrifi- 
cio. Existe uma frase comum, siva-hina-yajhia: “Qualquer sacrifício 
frustra-se sem a presença. do Senhor Siva” O Senhor Visnu é 
Yajfie$vara, a Personalidade Suprema em questão de sacrifícios, 
todavia, em cada yajfia é necessário que todos os semideuses, en- 
cabeçados pelo Senhor Brahmã e pelo Senhor Siva, estejam pre- 
sentes. 





VERSO 8 


fa aa a A AAA: 
Hag: va aa arta: fim: 
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vidhãya kãrtsnyena ca tad 
yad àha bhagaván bhavah 

sandadhuh kasya kayena 
savaniya-pasoh Sirah: 


vidháya—executando; kdrtsnyena—totalmente; ca—também; 
tat—isto; yat—que; dha—foi dito; bhagaván—o Senhor; bhavah— 
Siva; sandadhuh—executado; kasya—do: vivo (Dakga); káyena— 
com o corpo; savaniva— destinado ao sacrifício; pa$oh—do animal; 
Sirah—cabeça. 


TRADUÇÃO 
Depois que tudo foi executado exatamente de acordo com as 
orientações do Senhor Siva, o corpo de Daksa foi unido à cabeça 
do animal destinado a ser morto no sacrifício. 


SIGNIFICADO 
Desta vez, todos os semideuses e grandes sábios tiveram muito 
cuidado para não irritar o Senhor Siva. Portanto, tudo o que ele 
pedia era feito. Afirma-se aqui especificamente que o corpo de 
Daksa foi unido à cabeça de um animal (um bode). 


VERSO 9 


Wrap fuv aut ral 
aa: ruben cuir spp ex Qe 


sandhiyamáne Sirasi 
dakso rudrübhiviksitah 

sadyah supta ivottasthau 
dadr$e câgrato mrdam 


sandhiyamãne—sendo executada; Sirasi—pela cabeça; daksah— 
rei Daksa; rudra-abhiviksitah—tendo sido visto por Rudra (Senhor 
Siva); sadyah—imediatamente; supte—dormindo; iva—como; uttas- 
thau—desperto; dadrse—viu; ca—também; agratah—em frente; 
mrdam—Senhor Siva. 
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TRADUCAO 
Quando a cabeça do animal foi fixada no corpo do rei Daksa, 
Daksa imediatamente voltou à consciéncia, e, como se tivesse acor- 
dado do sono, o rei viu o Senhor Siva diante dele. 


SIGNIFICADO 

O exemplo dado aqui é que Daksa levantou-se como se tivesse 
despertado de um sono profundo. Em sânscrito isso chama-se supta 
ivottasthau. Isto significa que, após acordar do sono, um homem 
imediatamente se lembra de todos'os deveres que deve executar. 
Daksa fora morto, e sua cabeça fora decepada-e reduzida a cinzas. 
Seu corpo jazia morto, mas, pela graça do Senhor Siva, logo que a 
cabeça de um bode foi unida ao corpo, Daksa recuperou sua cons- 
ciência. Isto indica que a consciência também é individual. Daksa 
na verdade obteve outro corpo ao receber a cabeça de um bode, 
mas, como a consciência é individual, sua’ consciência permaneceu a 
mesma apesar da mudança de sua condição corpórea. Assim, a 
constituição fisica nada tem-a ver com o desenvolvimento da cons- 
ciéncia. A consciéncia transporta-se com a transmigracáo da alma. 
Há muitos exemplos disso na história védica, tais como o caso de 
Maharaja Bharata. Após abandonar seu corpo: de rei, Maharaja 
Bharata foi transferido ao corpo de um veado, mas reteve a mesma 
consciéncia. Ele sabia que, embora antigamente tivesse sido o rei 
Bharata, ele tinha sido transferido ao corpo de um veado por estar 
absorto em pensar num veado no momento de sua morte. Apesar de 
ter o corpo de um veado, entretanto, sua consciência era a mesma 
que a do corpo do rei Bhärata::© Senhor dispõe as coisas tão bem 
que, se a consciência de alguém se transforma em consciência de 
Krsna, não há dúvida de que em sua próxima vida ele será um 
grande devoto de Krsna, mesmo que se lhe ofereça uma espécie de 
corpo diferente. 


VERSO 10 


«p madR R: | 
fanaa Moll 


tadà vrsadhvaja-dvesa- 
kalilatmà prajapatih 
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sivavalokad abhavac 
charad-dhrada ivâmalah 


tadà—nessa altura; vrsa-dhvaja-=Senhor Siva, que monta um 
touro; dvesa—inveja; kalila-àtmá—coracáo poluído; prajapatih— 
rei Daksa; siva—Senhor Siva; avaloküt—ao vé-lo; abhavat—tornou- 
se; Sarat—no outono; Aradah-—lago; iva—como; amalah—purifi- 
cado. 


TRADUÇÃO 
Nessa altura, quando Daksa viu o Senhor Siva, que monta um 
touro, seu coração, que estava poluído com inveja do Senhor Siva, 
purificou-se imediatamente, assim como as chuvas de outono purifi- 
cam a água num lago. 


SIGNIFICADO 

Temos aqui um exemplo por que o Senhor Siva é chamado de 
auspicioso: Se alguém vê o Senhor Siva com devoção e reverência, 
seu coração purifica-se imediatamente. O rei Daksa estava poluído 
de inveja do Senhor Siva, e todavia, por vê-lo com um pouco de 
amor e devoção, seu coração purificou-se imediatamente, Na esta- 
ção das chuvas, os reservatórios dágua tornam-se sujos e lodosos, 
mas, logo que a chuva de outono vem, toda a água torna-se imedia- 
tamente limpa e transparente. Analogamente, embora o coração de 
Daksa estivesse impuro por-ele ter difamado o Senhor Siva, motivo 
pelo qual foi severamente punido, Daksa voltava agora à consciên- 
cia, e, simplesmente por ver o Senhor Siva com veneração e res- 
peito, ele purificou-se imediatamente. 


VERSO 11 


AT salame: | 
earn aaa gal ale 


bhava-stavaya krta-dhir 
násaknod anuragatah 

autkanthyad bàspa-kalayà 
samparetâm sutãrh smaran 
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bhava-stavaya—para orar ao Senhor Siva; krta-dhih embora 
decidisse; na— nunca; asaknor—fosse capaz; anuragatah—sentindo; 
autkanthyat—devido à ansiedade; baspa-kalayã-—com lágrimas nos 
'olhos; samparetàm— morta; sutâm—filha; smaran —recordando-se. 


TRADUÇÃO 
O rei Daksa quis oferecer orações ao Senhor Siva, porém, logo 
que se recordou da malfadada morte de sua filha Sati, seus olhos 
encheram-se de lágrimas, e, constrangido, sua voz embargou-se a 
ponto de ele não poder dizer nada. 


VERSO 12 


aia ala q | 
ade fa a emet: Pall 


krcchrãt sarnstabhya ca manah 
prema-vihvalitah sudhih 

Sasarnsa nirvyalikena 
bháâvenesam prajâpatih 


krcchrat—com grande esforgo; saristabhya—apaziguando; co 
também; manah—mente; prema-vihvalitah—movido de amor e afei- 
ção; su-dhih—aquele que volta à verdadeira razão; Sasarsa— 
louvou; nirvyalikena—sem duplicidade, ou com grande amor; bhã- 
vena-—ao sentir; isam—ao Senhor Siva; prajápatih-—rei Daksa. 


TRADUÇÃO 
Nessa altura, o rei Daksa; movido de amor e afeição, ficou bem 
desperto em sua verdadeira razão. Com grande esforço, ele apazi- 
guou sua mente, conteve seus sentimentos, e, com consciência pura, 
pôs-se a oferecer orações ao Senhor Siva. 


VERSO 13 
ag sas 
ATAR a a mdi 
PRA! 
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TAM ST ARM 
qui qs vq ume UI 


daksa uvàca 
bhúyán anugraha aho bhavatá krto me 
dandas tvayà mayi bhrto yad api pralabdhah 
na brahma-bandhusu ca vá bhagavann avajña 
tubhyarh hares ca kúta eva dhrta-vratesu 


daksahi—rei Daksa; uvaca— disse; bhüyün—muito grande; anu- 
grahah—favor; aho--ai de mim; bhavatã--por ti; krtah—feito; 
me—a mim; dandah—punic&o; tvayà—por ti; mayi—a mim; bhr- 
tah—fíeita; yat api—embora; pralabdhah—derrotado; na—nem; 
brahma-bandhusu-a' um bráhmana desqualificado; ca—também; 
vám—ambos; bhagavan—meu senhor; avajhiã-—negligência; 
tubhyam —de ti; hareh ca—do Senhor Visnu; kutah—onde; eva— 
d dhrta-vratesu—alguém ocupado em realização de sacri- 
cio. 


TRADUÇÃO 
O rei Daksa disse: Meu querido Senhor Siva, cometi uma grande 
ofensa contra ti, mas és tão bondoso que, ao invés de retirar tua 
misericórdia, fizeste-me um grande favor punindo-me. Tu e o Senhor 
Visnu nunca negligenciais ninguém, nem sequer bráhmanas inúteis 
e desqualificados. Por que, então, deveríeis negligenciar a mim, que 
estou ocupado em executar sacrifícios? 


SIGNIFICADO 

a Embora.se sentisse derrotado, Daksa sabia que'sua punição foi 
simplesmente grande misericórdia do Senhor Siva. Lembrou que o 
Senhor Siva e o Senhor Visnu nunca negligenciam os bráhmanas, 
mesmo que os brühmanas às vezes sejam desqualificados. Segundo 
a civilização védica, um descendente de família brahmana não deve 
ser jamais punido severamente. Isto foi exemplificado no tratamento 
de Arjuna a Asvatthâmã. Asvatthâmã era filho de um grande brah- 
mana, Dronãcãrya, e, apesar de ter cometido a grande ofensa de 
matar todos os filhos-adormecidos dos Pandavas, motivo pelo qual 
foi condenado até mesmo pelo Senhor Krsna, Arjuna perdoou-o, 
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mão o matando por ele ser filho de um bráhmana.. A palavra 
brahma-bandhusu aqui usada é significativa. Brahma-bandhu sig- 
nifica alguém que nasce de pai brahmana mas cujas atividades não 
estão ao nível dos brãhmanas. Uma pessoa assim não é brãhmana, 
“mas-sim brahma-bandhu. Daksa provou ser um brahma-bandhu. 
“Ele. nascera de um grande pai brãhmana, o Senhor Brahmã, mas o 
“jeito como ele tratou o Senhor Siva não foi exatamente bramínico; 
«portanto, ele admitiu não ser um brahmana perfeito. O Senhor Siva 
eo Senhor Visnu, entretanto, são afetuosos mesmo. com um 
brãhmana imperfeito. O Senhor Siva puniu Daksa, não como 
alguém faz com seu inimigo; pelo contrário, ele puniu Dakga sim- 
plesmente para fazê-lo voltar à razão, de modo que ele viesse a 
entender que agira erroneamente. Daksa chegou a entender isto e 
reconheceu a grande misericórdia do Senhor Krsna-e do Senhor 
Siva para-com os brâhmanas caídos, incluindo ele mesmo. Embora 
fosse caído, ele fizera voto de executar o sacrifício, como é dever 
dos brâhmanas, e assim ele começou suas orações ao Senhor Siva. 


VERSO 14 


qio: quim fadtmgétaase: dull 


vidyá-tapo-vrata-dharán mukhatah sma viprán 
brahmáatma-tattvam aviturh prathamarh tvam asrák 
tad bráhmanán parama sarva-vipatsu pási 
pálah pasún iva vibho pragrhita-dandah 


vidya—sabedoria; tapah—austeridades; vrata—votos; «dharán— 
os seguidores; mukhatah—da boca; sma—foi; vipran—os bráh- 
manas; brahmà-—Senhor Brahma; ãtma-tattvam-— auto-realização; 
avitum-—para disseminar; prathamam-—primeiramente; tvam-—tus 
asrak—criado; tat—portanto; bráhmanán—os brahmanas; para- 
ma-—ó grandioso; sarva—todos; vipatsu—em perigo; pási—prote- 
ges; pálah—como o -protetor; pasún—os animais; ¿va—como; 
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vibho—ó. grandioso; pragrhita—trazendo na máo; dandah—um 
bastáo. 


TRADUÇÃO 
Meu querido, grande e poderoso Senhor Siva, primeiramente 
foste criado da boca do Senhor Brahmã a fim de proteger os 
brãhmanas na aquisição de educação, austeridades, votos e auto- 
realização. Como protetor dos brãhmanas, proteges sempre os 
princípios regulativos que eles seguem, assim como um vaqueirinho 
mantém um bastão em sua mão para proteger as vacas. 


SIGNIFICADO 

A função específica do ser humano na sociedade, não importa 
qual seja o seu; status social, é praticar controle da mente e dos 
sentidos, observando os princípios regulativos prescritos nos $ãstras 
védicos. O Senhor Siva é denominado pasupati porque protege as 
entidades vivas em sua consciência desenvolvida para que elas pos- 
sam seguir o sistema védico de varna e ásrama. A palavra pasu 
refere-se ao animal, bem como à entidade humana. Afirma-se neste 
verso que o Senhor Siva está sempre interessado em proteger os 
animais e as entidades vivas animalescas, que náo sáo muito avan- 
gadas no sentido espiritual. Afirma-se também que os bráhmanas 
são produzidos da boca do Senhor Supremo. Devemos sempre 
lembrar-nos de que o Senhor Siva está sendo tratado como o repre- 
sentante do Senhor Supremo, Visnu. Na literatura védica, descreve- 
se que os brahmanas nascem da boca da forma universal de Visnu, 
0s ksatriyas nascem de Seus bragos, os vaisyas de Seu abdómen ou 
cintura, e os súdras de Suas pernas. Na formação de um corpo, a 
cabeça é'o fator principal. Os brâhmanas nascem da boca da Su- 
prema Personalidade de Deus a fim de aceitar caridade para ado- 
ração a Visnu e espalhar o conhecimento védico. O Senhor Siva é 
conhecido como pasupati, o protetor dos brãhmanas e outros seres 
vivos. Ele os protege dos ataques de não-brahmanas, ou pessoas 
incultas que são contra o processo de auto-realização. 

Outro aspecto desta palavra é que as pessoas que estão simples- 
mente apegadas à parte ritualística dos Vedas e não compreendem a 
posição da Suprema Personalidade de Deus não são mais avança- 
das que animais. No começo do Srimad-Bhãgavatam, confirma-se 
que, mesmo que alguém execute os rituais dos Vedas, caso não 
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desenvolva um senso de consciência de Krsna, todo o seu esforço ao 
executar rituais védicos é considerado mera perda de tempo. o 
objetivo do Senhor Siva ao destruir o yajfia de Daksa foi'de punir 
Daksa porque, negligenciando-o (Senhor Siva), Daksa estava come- 
tendo uma grande ofensa. A punição do Senhor Siva foi tal qual a 
deum vaqueirinho; que leva um bastáo consigo para.amedrontar 
seus animais. Comumente se diz que é necessário um bastáo: para 
proteger os animais porque-eles não sabem raciocinar e argu- 
mentar. O raciocínio e argumento deles é argumentum ad baculum: 
a menos que haja um bastão, eles não obedecem. Para a classe de 
homens animalescos é necessária a força, ao passo que aqueles que 
são avançados convencem-se por raciocinio, argumentos e autori- 
dade das escrituras. As pessoas que: estão simplesmente apegadas 
a rituais védicos, sem maior avanço de servico devocional, ou 
consciência de Krsna, são quase como-animais, e o Senhor Siva 
'encarrega-se de protegé-las e às vezes puni-las, como puniu Daksa. 


VERSO 15 
ql maña mani 
faic efa fractura ema 1 
Tata fa 


emma area MA 


yo 'sau mayavidita-tattva-drsa sabháyám 

b ksipto durukti-visikhair viganayya tan mám 

arvak patantam arhattama-nindayüpüd 
drstyárdrayà sa bhagavün sva-krtena tusyet 


yah—quem; asau—isto; mayá—por mim; avidita-tattva—sem 
conhecer o fato real; drsa— pela experiéncia; sabháyam—na assem- 
bléia; ksiptah—foi insultado; durukti—palavras descorteses; visi- 
Kkhaih—pelas flechas de; viganayya—náo levando em conta; tat— 
isto; mám—a mim; arvak—para baixo; patantam —deslizando para 
0 inferno; arhat-tama—o mais respeitável; nindayã-—pela difama- 
ção; apat—salvaste; drstyá— vendo; ardraya—por compaixão; 
sah—este; bhagaván—Vossa Onipoténcia; sva-krtena—com tua pró- 
pria misericórdia; tusyer—te satisfagas. 
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TRADUÇÃO 
Não conheço a plenitude de tuas glórias. Por esta razão, disparei 
flechas de palavras ásperas contra ti em plena assembléia, embora 
não as levasses em conta. Eu estava descendo ao inferno devido à 
minha desobediência a ti, que és a personalidade mais respeitável, 
mas tiveste compaixão de mim e me salvaste punindo-me. Peço-te 
que te satisfaças com tua própria misericórdia, uma vez que não 

posso satisfazer-te com minhas palavras. 


SIGNIFICADO 

Como de costume, o devoto numa condição adversa de vida 
aceita tal condição como misericórdia do Senhor. De fato, as pala- 
vras insultuosas usadas por Daksa contra o Senhor Siva eram sufi- 
cientes para atirá-lo perpetuamente em vida infernal. Porém, o 
Senhor Siva, sendo bondoso com ele, aplicou-lhe punição para neu- 
tralizar a ofensa. O rei Dakga compreendeu isto e, sentindo-se 
agradecido pelo comportamento magnânimo do Senhor Siva, quis 
demonstrar sua gratidão. Às vezes'o pai castiga o filho; e, quando o 
filho cresce e chega à razão, compreende que o castigo do pai na 
verdade não era punição, mas sim misericórdia. Do mesmo modo, 
Daksa apreciou o fato de receber punição do Senhor Siva como 
manifestação da misericórdia do Senhor Siva. Este é o sintoma de 
alguém que progride no caminho da consciência de Krgna. Diz-se 
que o devoto na consciência de Krgna jamais aceita uma condição 
de vida miserável como condenação da Suprema Personalidade de 
Deus. Ele aceita a condição miserável como graça do Senhor, pen- 
sando: “Eu'teria sido punido ou posto numa condição de vida mais 
perigosa devido a minhas más ações do passado, mas o Senhor me 
protegeu. Assim, recebi somente uma pequena punição como sinal 
da execução da lei do karma.” Pensando dessa maneira da graça de 
Krsna, o devoto sempre se rende à Suprema Personalidade de Deus 
cada vez mais seriamente e não se deixa perturbar pela suposta 
punição. 


VERSO 16 


ia aara 
qA a ara agafa: 1 


AAA simrerifednfefar: 11 9&1 


O sacrifício executado por Daksa 


maitreya uvãca 
ksamapyaivar sa midhvámsañ 
brahmanã cânumantritah 
karma santànayam àsa 
sopüdhyayartvig-adibhih 


-miaitreyah—o sábio Maitreya; uváca—disse; ksamá—indulgéncia; 
-Apya—recebendo; evam—assim; sah—rei Daksa; midhvârnsam-—ao 
'Senhor Siva; brahmanã-—juntamente com o Senhor Brahma; ca— 
“também; anumantritah-—recebendo permissão; karma-—o. sacrifício; 
yâm dsa--começou novamente; sa—juntamente com; upd- 
dhyaya—sábios eruditos; rtvik—os sacerdotes; âdibhih—e outros. 





t TRADUÇÃO 

- O grande sábio Maitreya disse; Sendo assim perdoado pelo 
“Senhor Siva, o rei Daksa, com a permissão do Senhor. Brahmã, 
novamente começou a realização do yajfia, juntamente com os gran- 
des sábios eruditos, os sacerdotes e outros. 


VERSO 17 
Auri aaa Grama festa d 
giemi- fuam c demi ton 


vaisnavam yajfia-santat yai 
tri-kapálam dvijortamáh 

purodasam niravapan 
vira-samsarga-Suddhaye 


vaisnavam—destinadas ao Senhor Visnu ou Seus. devotos; yajña— 
Sacrifício; santatyai-—para realizações; tri-kapàlam—trés tipos. de 
-oferendas; dvija-uttamüh—o melhor dos bráhmanas; purodásam— 
a-oblação chamada purodáãsa; niravapan— ofereceram; vira—Nira- 
“bhadra e outros seguidores do Senhor Siva; sarisarga—contamina- 
ção (dosa) devido ao contato dele; Suddhaye—para purificação. 





TRADUÇÃO pos 
Depois disso, a fim de recomeçar as atividades de sacrifício, os 
brãhmanas primeiramente providenciaram a purificação da arena 
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sacrificatória da contaminação causada pelo contato de Virabhadra 
e dos outros seguidores fantasmagóricos do Senhor Siva. Em se- 
guida, eles providenciaram a oferenda de oblações conhecidas como 
purodãsa ao fogo. 


SIGNIFICADO 

Os devotos e seguidores do Senhor Siva, encabeçados por Vira- 
bhadra, são conhecidos como viras, e são demônios fantasmagóri- 
cos. Eles não apenas poluíram toda a arena sacrificatória com sua 
simples presença, como também criaram má situação urinando e 
defecando. Portanto, a contaminação criada por eles teria de ser 
primeiramente purificada pelo método de oferecer oblações puro- 
dáãsa. Não se pode executar visnu-yajfia, ou oferecimento ao Senhor 
Vignu, de maneira suja. Oferecer algo em estado sujo chama-se sevã- 
parâdha. A adoração à Deidade de Vignu no templo também é 
visnu-yajria. Em todos os templos de Visnu, portanto, o sacerdote 
que cuida do arcaná-vidhi tem que ser muito limpo. Tudo deve ser 
mantido sempre limpo e asseado, e os alimentos devem ser prepara- 
dos de maneira limpa e asseada. Descreve-se todos esses princípios 
regulativos no Néctar da Devoção. Há trinta-e-dois tipos de ofensas 
na execução do serviço de arcana. É necessário, portanto, que a 
pessoa seja extremamente cuidadosa para não estar suja. Geral- 
mente, sempre que se inicia qualquer cerimônia ritualística, em 
primeiro lugar se canta o santo nome do Senhor Visnu para puri- 
ficar o ambiente. Quer esteja em condição pura ou impura, interna 
ou externamente, se alguém canta'ou mesmo se lembra do santo 
nome da Suprema Personalidade de Deus, Vignu, purifica-se imedi: 
tamente. A arena do'yajha fora profanada pela presença dos segui- 
dores do Senhor Siva, encabeçados por Virabhadra, e por isso toda 
a arena precisava ser santificada. Embora o Senhor Siva estivesse 
presente e fosse todo-auspicioso, ainda assim era necessário santi- 
ficar o local porque seus seguidores haviam assaltado a arena e 
cometido muitos atos ofensivos. Esta santificação foi possível so- 
mente através do canto do santo nome de Visnu, Trikapala, que 
pode santificar os três mundos. Em outras palavras, admite-se aqui 
que os seguidores do Senhor Siva geralmente são impuros. Eles 
nem sequer são muito limpos: não se banham regularmente, têm 
cabelos compridos e fumam gafija. Pessoas de hábitos tão irregu- 
lares são incluídas entre os fantasmas. Uma vez que estiveram pre- 
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sentes na arena de sacrifício, a atmosfera tornou-se poluída, e foi 
preciso santificá-la mediante oblações trikapãla, que indicavam a 
invocação do favor de Visnu. 


VERSO 18 
asda quai ara d 
ferem ragga ot am AR UA 


adhvaryunâtia-havisã 
vajamãno visâmpate 

dhiya visuddhaya dadhyau 
tathà prádurabhüd dharih 


adhvaryuná—com “o Yajur Veda; ütta—tomando; havisa—com 
manteiga clarificada; yajamânah-—rei Daksa; viśām-pate—ó Vi- 
dura; dhiya—em meditagáo; visuddhaya—santificada; dadhyau— 
ofereceu; tathà—imediatamente; práduh-— manifesto; abhüt—tornou- 
Se; harih— Hari, o Senhor. 


TRADUÇÃO 
O grande sábio Maitreya disse a Vidura: Meu querido Vidura, 
logo que o rei Daksa ofereceu a manteiga clarificada com mantras 
do Yajur Veda em santificada meditação, o Senhor Vignu apareceu 
ali sob Sua forma original como Nàrüyana. 


SIGNIFICADO ' 

O Senhor Visnu é onipenetrante. Qualquer devoto que, em santi- 
ficada meditação, seguindo os princípios regulativos, cante os man- 
tras necessários em serviço e com espírito devocional pode ver 
Visnu. Diz-se no Brahma-sarhhitã que o devoto cujos olhos são 
ungidos com'o ungüento do amor à Divindade pode ver a Suprema 
Personalidade de Deus sempre dentro de seu coração. O Senhor 
Syámasundara é muito bondoso com Seu devoto. 


VERSO 19 
aa ep A diem RA 
geret eira RATER AS 
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tadã sva-prabhayã tesâm 
dyotayantyà diso dasa 

mugnarhs teja upânitas 
târksyena stotra-vajina 


tada—naquele momento; sva-prabhaya—por Sua própria reful- 
géncia; tesam—todos eles; dyotayantya—pelo brilho; disah—dire- 
g0es; dasa—dez; musnan—diminuindo; tejah—refulgéncia; upáni- 
tah—trazido; tárksyema—por Garuda; stotra-vajinà—cujas asas 
chamam-se Brhat e Rathantara. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Nãrãyana estava sentado no ombro de Stotra, ou Garu- 
da, que tinha grandes asas. Tão logo o Senhor apareceu, todas as 
direções se iluminaram, diminuindo o brilho de Brahmã e dos ou- 
tros presentes. 


SIGNIFICADO 
Nos dois slokas seguintes dá-se uma descrição de Nãrãyana. 


VERSO 20 


ora aa 11201] 


$yamo hiranya-rasano "rka-kirita-justo 
nilalaka-bhramara-mandita-kundalasyah 

Sankhãbja-cakra-Sara-câpa-gadâsi-carma- 
vyagrair hiranmaya-bhujair iva karnikãrah 


$yamah—negra; hiranya-rasanah—uma roupa como ouro; arka- 
kirita-justah—com um elmo ofuscante como o sol; nila-alaka— 
cachos azulados; bhramara—grandes abelhas negras; mandita- 
kundala-asyali—tendo o rosto decorado com brincos; $arikha— 
búzio; abja—flor de lótus; cakra—roda; sara—flechas; capa—arco; 
gadü— maga; asi—espada; carma——escudo; vyagraih—cheios de; 
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hiranmaya—dourados (braceletes é pulseiras); bhujaih—com mãos; 
“iva—como; karnikãrah-—árvore florida. 


TRADUÇÃO 

Sua tez era negra, Sua roupa amarela como ouro e Seu elmo 
ofuscante como o sol. Seu cabelo era azulado, da cor das abelhas 
negras, e Seu rosto decorava-se com brincos. Suas oito mãos porta- 
vam búzio, roda, maça, flor de lótus, flecha, arco, escudo e espada, 
e estavam decoradas com ornamentos dourados como braceletes e 
pulseiras. Todo o Seu corpo assemelhava-se a uma árvore flores- 
cente belamente decorada com várias espécies de flores. 


SIGNIFICADO 

O rosto do Senhor Visnu, como se descreve neste verso, parece 
com uma flor de lótus com abelhas zunindo sobre ela. Todos os 
ornamentos do corpo do Senhor Visnu assemelham-se ao ouro der- 
retido da: cor rubro-dourada: do sol matinal. O Senhor aparece, 
assim como o sol nasce de manhã, para proteger toda a criação 
universal. Seus braços ostentam diferentes armas, e Suas oito mãos 
são comparadas às oito pétalas de uma flor de lótus. Todas as 
armas mencionadas são para a proteção de Seus devotos. 

Geralmente, nas quatro mãos de Vignu estão uma roda, uma 
maça, um búzio e uma flor de lótus. Esses quatro símbolos 'são 
vistos nas quatro mãos de Visnu em diferentes arranjos. A maça e a 
roda são os símbolos da punição do Senhor para os demônios e 
canalhas, e a flor de lótus eo búzio são usados para abençoar os 
devotos. Existem sempre duas classes de homens — os devotos e os 
demônios. Como se confirma no  Bhagavad-gitã (paritrânâva sã- 
dhünàüm), o Senhor está sempre pronto a proteger os devotos e 
aniquilar os demônios. Há demônios e devotos neste mundo mate- 
rial, mas, no mundo espiritual, tal distinção não existe. Em outras 
palavras, o Senhor Visnu é proprietário tanto do mundo material 
quanto do mundo espiritual. No mundo material, quase todos têm 
natureza demoníaca, mas também há devotos, que parecem estar no 
mundo material embora estejam sempre situados no mundo espiri- 
tual. A posição do devoto é sempre transcendental, e-ele sempre é 
protegido pelo Senhor Visnu. 
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VERSO 21 


PATATA 
ERR Tui Pao | 

uia ada: 
AMAIA FAA: 11221 


vaksasy adhisrita-vadhür vana-màly udàra- 
hasavaloka-kalaya ramayam$ ca visvam 

pársva-bhramad-vyajana-camara-ràja-harnsah 
sverâtapatra-$asinopari rajyamânah 


vaksasi—sobre o peito; adhisrita—situadas; vadhúh—uma 
mulher (a deusa da fortuna, Laksmi); vana-máli—enguirlandado 
com flores silvestres; udára—belo; hása—sorridente; avaloka— 
olhar; kalaya—com uma pequena parte; ramayan—agradável; ca— 
e; visvam—todo 'o' mundo; páríva—lado; bhramat—movendo-se 
para trás e para adiante; vyajana-cámara— pelo de cauda de iaque 
branco para abanar; rája-harisah—cisne; $veta-atapatra-sasinà— 
com um dossel alvo como a lua; upari—em cima; rajyamünah-— 
parecendo belo, 


TRADUÇÃO 
O Senhor Vignu parecia extraordinariamente belo porque sobre 
Seu peito estavam situadas a deusa da fortuna e uma guirlanda. Ele 
tinha o rosto belamente decorado com uma atitude sorridente que 
pode cativar todo o mundo, especialmente os devotos. Abanos de 
pelos brancos em ambos os lados do Senhor pareciam cisnes bran- 
cos, e o alvo dossel sobre Sua cabeça parecia a lua. 


SIGNIFICADO 
O rosto sorridente do Senhor Visnu é agradável para todo o 
mundo. Não somente devotos, mas também não-devotos, sentem-se 
atraídos por tal sorriso. Este verso descreve muito bem como o sol, 
a lua,a flor de lótus de oito pétalas e as zumbidoras abelhas negras 
eram representados pelos abanos de pelo, pelo dossel sobre a 
cabeça, pelos brincos que se mexiam em ambos os lados de Seu 
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rosto e por Seu cabelo negro. Tudo isto, acompanhado pelo büzio; 
roda, maça, flor de lótus, arco, flechas, escudo e espada em Suas 
mãos; forma uma grande e bela audiência para o Senhor Visnu, a 
qual cativou todos os semideuses ali presentes, incluindo Daksa eo 
Senhor Brahma. 


VERSO 22 
AAA A AA: 
HU: AAA AAA 112211 
tam upügatam àlaksya 
sarve sura-ganâdayah 


pranemuh sahasotthaya 
brahmendra-tryaksa-nàyakàh 


tam-—a Ele; upâgatam-—chegou; àlaksya—após verem; sarve— 


todos; sura-gana-àdayah—os semideuses e outros; pranemuh-—reve- 
réncias; sahasá—imediatamente; utthàya—após levantarem-se; 
brahma—Senhor Brahma; indra—Senhor Indra; tri-aksa-—Senhor 
Siva (que tem três olhos); nãyakah-—liderados por. 


TRADUÇÃO 
Assim que o Senhor Visnu tornou-Se visível, todos os semideuses 
-—o Senhor Brahmã e o Senhor Siva, os Gandharvas e todos ali 
presentes — imediatamente ofereceram suas respeitosas reveréncias 
prostrando-se bem diante dEle. 


SIGNIFICADO 

Subentende-se que o Senhor Visnu é o Supremo Senhor mesmo 
do Senhor Siva e do Senhor Brahma, isto para não falar dos semi- 
deuses, Gandharvas e entidades vivas comuns. Afirma-se numa 
oração que yarh brahmã varunendra-rudra-marutah: todos os se- 
mideuses adoram o Senhor Visnu; De modo semelhante, dhyânã- 
vasthita-tad-gatena manasá pasyanti yarh yoginah: os yogis concen- 
tram suas mentes na forma do Senhor Visnu. Assim, o Senhor 
Visnu é adorável para todos os semideuses, todos os Gandharvas e 
mesmo para o Senhor Siva e o Senhor Brahmã. Tad visnoh para- 
'mar padarh sada pasyanti sürayah: Vismu: €, portanto, a Suprema 
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Personalidade de “Deus: Muito embora anteriormente, em suas 
orações, o Senhor Brahmã tivesse se referido ao Senhor Siva como 
o Supremo, quando o Senhor Visnu apareceu; Siva também caiu 
prostrado diante dEle para'oferecer-Lhe respeitosas reverências. 


VERSO 23 
AA ROA: ARE qua: | 
yaaya sega a 
tat-tejasã hata-rucah 
sanna-jihvah sa-sadhvasüh 


múrdhná dhrtañjali-puja 
upatasthur adhoksajam 


tat-tejasi—pela refulgência deslumbrante de Seu corpo; hata- 
rucali—tendo perdido os brilhos; sanna-jihvah-—tendo línguas silen- 
ciosas; sa-sâdhvasãh-—tendo medo dEle; mirdhnã--com a cabeça: 
dhrta-afijali-putàhi—com m&os levadas à cabega; upatasthuh-—ora- 
n adhoksajam—a Adhoksaja, a Suprema Personalidade de 
eus. 


TRADUÇÃO 
Na presença da refulgência deslumbrante do brilho corpóreo de 
Naráyana, o brilho de todos os demais esvaiu-se, e todos pararam 
de falar. Temerosos com respeito e veneração, todos os presentes 
saudaram-nO, levando suas mãos à cabeça, e se prepararam para 
oferecer suas orações à Suprema Personalidade de Deus, Adhoksaja. 


VERSO 24 


ARNET AO E TERA: | 
ARA aaa a MA MRE 


apy arvag-vrttayo yasya 
mahi tv atmabhuv-ádayah 

yathà-mati grnanti sma 
krtânugraha-vigraham 
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api-—ainda; arvak-vrttayah—além das atividades mentais; pasya— 
cujas; mahi—glórias; tu— mas; armabhú-adayah—Brahma, etc; 
yathá-mati—de acordo com suas diferentes capacidades; grnanti 
sma--ofereceram orações; krta-anugraha —manifesta por Sua graça; 
vigraham=-forma transcendental. 


TRADUÇÃO 
Embora o poder mental inclusive de semideuses como Brahmã 
não alcançasse compreender as ilimitadas glórias do Senhor Su- 
premo, todos eles puderam perceber a forma transcendental da 
Suprema Personalidade de Deus por graça dEle. Somente por tal 
graça puderam eles oferecer suas orações respeitosas de acordo com 
suas diferentes capacidades. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Supremo, a Personalidade de: Deus, é sempre ilimi- 
tado, e ninguém, nem mesmo uma personalidade como o Senhor 
Brahmã, pode enumerar completamente as Suas glórias. Diz-se que 
Ananta, uma encarnação direta do Senhor, tem bocas ilimitadas, 
com cada uma das quais tem tentado descrever as glórias do Senhor 
por período de tempo ilimitado; todavia, as glórias do Senhor per- 
manecem ilimitadas, e por isso Ananta nunca acaba de descrevê-las. 
Não é possível que uma entidade viva comum entenda ou glorifique 
a ilimitada Personalidade de Deus, mas podemos oferecer orações 
ou serviços ao Senhor de acordo com nossa capacidade em particu- 
lar. “Esta: capacidade aumenta com o espírito de serviço. Sevon- 
mukhe hi jihvâdau significa que o serviço ao Senhor começa com a 
língua. Isto se refere ao cantar, Cantando Hare Krsna, começa-se a 
servir ao-Senhor. Outra função da língua é saborear e aceitar a 
prasâda do Senhor. Devemos começar nosso serviço ao Ilimitado 
com a língua e aperfeiçoar-nos em cantar, e aceitar a prasâda do 
Senhor. Aceitar a prasâda do Senhor significa controlar todo:o con- 
junto: de sentidos. A língua é considerada o sentido mais incon- 
trolável porque anseia por muitos comestíveis insalubres, forçando, 
desse modo, a entidade viva'a cair no calabouço da vida material 
condicionada. À medida que a entidade viva transmigra de uma 
forma de vida a outra, ela é obrigada a comer tantos alimen- 
tos abomináveis que, no final das contas, não há limite para eles. 
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Deve-se usar a língua para cantar ecomer a prasâda do Senhor, de 
modo que os demais sentidos sejam controlados. O canto é o remé- 
dio, e prasâda, a dieta. Com esses processos podemos começar 
nosso servico; e, à medida que-o serviço aumenta, o Senhor revela- 
Se cada vez mais ao devoto. Mas, não há limites para-Suas glórias, 
e não há limite para a ocupação de servir ao Senhor. 


VERSO 25 
ad sre 
agat fast qi neri 
raid 3 
qw A ARA 


dakso grhitárhana-sádanottamarh 
yajfiesvararn vi$va-srjàm parar gurum 

sunanda-nandàdy-anugair vrtar mudã 
£rnan prapede prayatah krtüfijalih 


daksah— Daksa;  grhita—aceitou; arhana-—verdadeiro; sádana- 
uttamam — vaso de sacrifício; yajfía-i$varam-—ao senhor de todos os 
sacrifícios; visva-srjam-—de todos os Prajápatis; param—o'su= 
premo; gurum—preceptor; sunanda-nanda-adi-anugaih—por asso- 
ciados como Sunanda e Nanda; vrtam-—cercado; mudàá—com 
grande prazer; grnan—oferecendo respeitosas oragóes; prapede— 
refugiou-se; prayatah—tendo a mente subjugada; krta-añjalih— 
com máos postas. 





TRADUCAO 

Quando o Senhor Vişņu aceitou as oblações oferecidas no sacrifi- 
cio, Dakşa, o Prajāpati, começou com grande prazer a oferecer-Lhe 
respeitosas orações. A Suprema Personalidade de Deus é, na verda- 
de, o senhor de todos os sacrifícios e o preceptor de todos os Prajã- 


patis, e é servido até mesmo por personalidades como Nanda e 
Sunanda. 





VERSO 26 
Ra sa 
faerit IA ARA | 


O sacrifício executado por Daksa 


fai gara Aun 
ARA AA AA: 112511 


dak$a uvàca 
Suddharh sva-dhâmny uparatâkhila-buddhy-avastharh 
cin-màtram ekam abhayarh pratisidhya màyam 
tistharhs tayaiva purugatvam upetya tasyâm 
ste bhavãn aparisuddha ivâtma-tantrah 


daksah—Daksa; uváca—disse; Suddham—puro; sva-dhümni— 
em Vossa própria morada; uparata-akhila—inteiramente repelida; 
buddhi-avastham—posigáo de especulagáo mental; cit-mátram— 
inteiramente espiritual; ekam-—único e inigualável; abhayam—des- 
temido; pratisidhya—controlando; müyàm-—-energia material; tig- 
than—estando situado; tayã-—-com ela (Maya); eva--certamente; 
purugarvam—supervisor; upetya—entrando em; tasyâm—nela; 
dste—está presente; bhavân— Vossa: Onipotência; aparisuddhah— 
impura; iva—como que; ütma-tantrah—auto-suficiente. 


TRADUÇÃO 

Dakga disse à Suprema Personalidade de Deus: Meu querido 
Senhor, sois transcendental a todas as posições especulativas. Sois 
inteiramente espiritual, desprovido de todo o temor, e sempre man- 
tendes a energia material sob controle. Apesar de aparecerdes na 
energia material, estais situado transcendentalmente. Vós estais 
sempre livre da contaminação material por serdes inteiramente 
auto-suficiente. 


VERSO 27 


ma su: 
md A ARA RANA 
Maa fama: 
au Aaram 
ai aAA: MRS 
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rtvija ücuh 
tattvarh na te vayam anañijana rudra-$apat 
karmany avagraha-dhiyo bhagavan vidàmah 
dharmopalaksanam idarh trivrd adhvarükhyarn 
jñatam yad-artham adhidaivam ado vyavastháh 


rtvijah—os sacerdotes; üculr—comecaram a dizer; tattvam—ver- 
dade; na—n&o; te—de Vossa Onipoténcia; vayam-—todos nós; anañ- 
jana—sem contaminação material; rudra—Senhor Siva; sapat— 
por sua maldição; karmani—em atividades fruitivas; avagraha— 
estando demasiadamente apegados; dhiyah—de tal inteligência; 
bhagavan—ó Senhor; vidamah--saber; dharma— religi&o; upalak- 
sanam —simbolizada; idam —esta; tri-vrt—os três departamentos de 
conhecimento dos Vedas; adhvara—sacrificio; akhyam-—chamado; 
Jñatam—conhecido por nós; yat—isto; artham—-quanto a; adhidai- 
vam — para adorar os semideuses; ada/r—este; vyavasthah—arranjo. 


TRADUÇÃO 

Os sacerdotes dirigiram-se ao Senhor, dizendo: Ó Senhor, trans- 
cendental à contaminação material, através da maldição lançada 
pelos homens do Senhor Siva, ficamos apegados a atividades fruiti- 
vas, de modo que agora estamos caídos e por isso nada sabemos 
sobre Vós. Pelo contrário, estamos agora envolvidos nos preceitos 
dos trés departamentos do conhecimento védico sob o pretexto de 
executar rituais em nome de yajíía. Sabemos que fizestes arranjos 
para distribuir os respectivos quinhóes dos semideuses. 


SIGNIFICADO 

Os Vedas são conhecidos como traigunya-visayã vedah (Bg. 2.45). 
Aqueles que são estudantes sérios dos Vedas são demasiadamente 
apegados às cerimônias ritualísticas mencionadas nos Vedas, e por 
isso esses veda-vâdis não podem compreender que a meta última 
dos Vedas é compreender 'o Senhor Krsna, ou Visnu. Aqueles que 
transcendem as atrações qualitativas védicas, contudo, podem com- 
preender Krsna, a quem as qualidades materiais nunca contami- 
nam. Portanto, o Senhor Vignu é chamado aqui de anafjana (livre 
da contaminação material). No Bhagavad-gitã (2.42), Krsna cen- 
sura os crus eruditos védicos da seguinte maneira: 
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yâm imãm puspitâm vâcam 
pravadanty avipascitah 

veda-vàda-ratüh pàrtha 
nünyad astiti vadinah 


“Os homens de pouco conhecimento sáo apegadíssimos às palavras 
floridas dos Vedas, e dizem que não há nada mais além disso.” 


VERSO 28 


MÍA IU TA TRE: IR) 


sadasyà ücuh 
utpatty-adhvany asarana uru-klesa-durge ntakogra- 
vyalanviste visaya-mrga-trsy ütma-gehoru-bhàrah 
dvandva-$vabhre khala-mrga-bhaye $oka-dave jfia-sârthah 
püdaukas te Saranada kada yati kamopasrstah 


sadasyah—os membros da assembléia; ¿cuh—disseram; utpatti— 
repetidos nascimentos e mortes; adhvani—no caminho de; asa- 
rane—náo tendo lugar para se refugiar; uru—grande; klesa—pro- 
blemática; durge—na formidável fortaleza; antaka—término; 
ugra—ferozes; vyala—serpentes; anviste—estando infestadas com; 
visaya—felicidade material; mrga-trsi—miragem; Atma—corpo; 
geha—lar; uru—pesado; bharah—fardo; dvandva-—dual; $vabhre 
buracos, fossos das ditas felicidade e aflição; khala—ferozes; 
mrga—animais; bhaye—tendo medo: de; soka-dave—o fogo flores- 
tal da lamentacáo; ajña-sa-arthah—para o» interesse dos patifes; 
páda-okah—abrigo de Vossos pés de lótus; 1e—a Vós; $arana-da — 
dando abrigo; kadá—quando; yari—foram; káma-upasrstah—estan- 
do atormentadas por toda a espécie de desejos. 
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TRADUÇÃO 
Os membros da assembléia disseram ao Senhor: Ó refúgio exclu- 
sivo para todos os que estão situados em vida problemática, nesta 
formidável fortaleza da existência condicionada, o elemento tempo, 
como uma serpente, está sempre procurando uma oportunidade de 
atacar. Este mundo é cheio de fossos das ditas aflição e felicidade, e 
há muitos animais ferozes sempre prontos a atacar. O fogo da la- 
mentação vive em chamas, e a miragem da falsa felicidade vive 
enfeitiçando, mas não há abrigo contra eles. Assim, as pessoas tolas 
vivem no ciclo de nascimentos e mortes, sempre acabrunhadas no 
desempenho de seus ditos deveres, e nós não sabemos quando elas 

aceitarão o abrigo de Vossos pés de lótus. 


SIGNIFICADO 

As pessoas que não são conscientes de Krgna vivem uma vida 
'muito precária, como se descreve neste verso, mas todas essas con- 
dições circunstanciais devem-se ao esquecimento de Krsna. O movi- 
mento para a consciência de Krsna destina-se a aliviar todas essas 
pessoas confusas e aflitas; portanto, esta é a maior obra beneficente 
para o alívio de toda a sociedade humana, e aqueles que trabalham 
em prol desta causa são os maiores benquerentes, pois seguem os 
passos do Senhor Caitanya, que é o maior amigo de todas as enti- 
dades vivas. 


VERSO 29 
vz JA 


ak faai mias 
afa a UTI RAE RS 


rudra uvāca 
tava varada varāħghrāv āśişehākhilārthe 
hy api munibhir asaktair adarenürhaniye 
yadi racita-dhiyam mãvidya-loko paviddharn 
japati na ganaye tat tvat-paranugrahena 
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rudrah uvâca—o Senhor Siva disse; tava— Vossos; vara-da—ó 
benfeitor supremo; vara-arighrau—preciosos pés de lótus; asiga— 
por. désejo; iha—no mundo material; akhila-arthe—para- a satis- 
fagáo; hi api—certamente; munibhih—pelos sábios; asaktaih—libe- 
rados; àdarema—com cuidado; arhaniye—adorável; yadi—se; racita- 
dhiyam—mente fixa; má—a mim; avidya-lokah—as pessoas ig- 
norantes; apaviddham—atividade impura; japati—profere; na 
ganaye--não dou: valor;: tat—a isto; tvat-para-anugrahena— por 
compaixáo como a Vossa. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Siva disse: Meu querido Senhor, minha mente e minha 
consciência estão sempre fixas em Vossos pés de lótus, os quais, 
sendo a fonte de todas as bênçãos e da satisfação de todos os dese- 
jos, são adorados por todos os grandes sábios liberados, porque 
Vossos pés de lótus são dignos de adoração. Com minha mente fixa 


em Vossos pés de lótus, já não me perturbam mais as pessoas que 
me blasfemam, alegando que minhas atividades não são puras. Não 
me importo com suas acusações, e perdoo-as por compaixão, assim 
como Vós demonstrais compaixão para com todas as entidades 
vivas. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Siva expressa nesta passagem seu arrependimento por 
ter se irritado e ter perturbado as atividades sacrificatórias de 
Daksa. O rei Daksa o insultara de muitas maneiras, de modo que 
ele ficara irado efrustrara toda à cerimônia: sacrificatória. Mais 
tarde; quando o satisfizeram, a realização do yajfía foi restabele- 
cida, e por isso ele arrependeu-se de suas atividades. Agora, diz ele, 
devido a sua mente estar fixa nos pés de lótus do Senhor Supremo, 
Visnu, ele já não se perturba com críticas ordinárias contra seu 
modo de vida. Esta afirmação do Senhor Siva dá a entender que, 
enquanto estejamos na plataforma material, somos afetados pelos 
três modos da natureza material. Tão logo nos estabeleçamos em 
consciência de Krsna, entretanto, tais atividades materiais deixam 
de-nos afetar. Devemos, portanto, estar sempre fixos em consciên- 
cia de Krsna, ocupados com o transcendental serviço amoroso ao 
Senhor. Garante-se que um devoto assim jamais será afetado pelas 
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acóes e reacóes dos trés modos da natureza material. Este fato tam- 
bém é corroborado no Bhagavad-gitã: qualquer pessoa que se fixe 
no transcendental serviço ao Senhor supera todas as qualidades 
materiais e situa-se no status de compreensão do Brahman, no qual 
o anseio por objetos materiais não a aflige. A recomendação do 
Srimad-Bhagavatam é de que devemos ser sempre conscientes de 
Krsna, não nos esquecendo jamais de nossa relação transcendental 
com o Senhor. Todos devem seguir este programa estritamente. A 
afirmação do Senhor Siva dá a entender que ele sempre esteve em 
consciência de Krgna, e assim mantinha-se livre de toda a aflição 
material. O único remédio, portanto, é perseverar rigidamente na 
consciência de Krgna, a fim de escapar da contaminação dos modos 
materiais. 


VERSO 30 


77 à 
JARA MEAR 
AAA AA! 
aaa aña 
AAA RATA lol 


bhrgur uváca 
yan máyaya gahanayapahriarma-bodhá 
brahmádayas tanu-bhrtas tamasi svapantah 
nütman-$ritarh tava vidanty adhunàpi tattvar 
so 'yarh prasidatu bhavàn pranarâtma-bandhuh 


bhrguh uvàca—Sri Bhrgu disse; yat—quem; máyayd—pela ener- 
gia. ilusória; gahanayá—insuperável; apahrta—roubado; dtma- 
bodhãh--conhecimento da posição constitucional; brahma- 
adayah—Senhor Brahma, etc.; tanu-bhrtah—entidades vivas cor- 
porificadas; tamasi—na escuridáo da ilusáo; svapantah—jazendo; 
na—n&o; àtman—na entidade viva; $ritam—situado em; tava— 
Vossa; :vidanti—entendem; adhunü—agora; api— certamente; tat- 
tvam—posigáo absoluta; sah—Vós; ayam—esta; prasidatu—sede 
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bondoso; bhaván—Vossa Onipoténcia; pranata-arma—alma ren- 
dida; bandhuh—amigo. 


TRADUÇÃO 

Sri Bhrgu disse: Meu querido Senhor, todas as entidades vivas, 
começando da mais elevada, ou seja, o Senhor Brahmã, descendo 
até a formiga comum, estão sob a influência do insuperável encanto 
da energia ilusória, e assim elas ignoram sua posição constitu- 
cional. Todos crêem no conceito corporal, e todos estão assim sub- 
mersos na escuridão da ilusão. Na verdade, eles não conseguem 
compreender como Vós viveis em toda entidade viva como a Su- 
peralma, tampouco conseguem compreender Vossa posição abso- 
luta. Vós, porém, sois o eterno amigo e protetor de todas as almas 
rendidas. Portanto, por favor, sede bondoso conosco e perdoai 
todas as nossas ofensas. 


t SIGNIFICADO 

-Bhrgu Muni estava consciente do comportamento escandaloso 
demonstrado por todos e cada um deles, incluindo Brahmã eo 
Senhor Siva, na cerimónia sacrificatória de Daksa. Mencionando 
Brahmá, a principal de todas as entidades vivas dentro deste mundo 
material, ele quis declarar que todos, incluindo também Brahmã e o 
Senhor Siva, estão sob o conceito corporal e sob o encanto da 
energia material — todos exceto Visnu. Esta é a versão de Bhrgu. 
Enquanto mantenhamos o conceito de que o corpo é o eu, é muito 
difícil compreendermos a Superalma ou a Suprema Personalidade 
de Deus. Consciente de que não era superior a Brahmã, Bhrgu 
incluiu-se na lista de ofensores. Personalidades ignorantes, ou 
almas condicionadas, não têm escolha além de aceitar sua condição 
precária sob a influência da natureza material. O único remédio é 
render-se a Visnu e sempre orar para ser perdoado. Devemos 
depender unicamente da misericórdia imotivada do Senhor para 
nossa liberação, e não depender nem mesmo levemente de nossa 
própria força. Esta é a posição perfeita de uma pessoa consciente de 
Krsna: O Senhor é o amigo de todos, mas Ele é especialmente ami- 
gável com as almas rendidas. O simples processo, portanto, é que a 
alma condicionada deve permanecer rendida ao Senhor, e o Senhor 
dar-lhe-á toda a proteção para mantê-la afastada das garras da con- 
taminação material. 
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VERSO 31 


maias 
aeee mas qami- 
et qm ar! 
ma qua qua spt 
ARMAR ARA ARA U 


brahmováca 
naitat svarúpam bhavato 'sau padártha- 
bheda-grahaih puruso yàvad ikset. 
jfiânasya cârthasya gunasya câsrayo 
mãyâmayãd vyatirikto matas tvam 


brahmã uvâca—o Senhor Brahmã disse; na—náo; etat—esta; 
svarüpam-—forma eterna; bhavatah-—Vossa; asau—esta outra; pada- 
artha—conhecimento; bheda-—diferente; grahaih— pela “aquisição; 
purusah—pessoa; yávat —enquanto; ¡kset—quer ver; jfiünasya—de 
conhecimento; ca—também; arthasya—do" objetivo; gunasya—dos 
instrumentos de conhecimento; ca—também; dérayah—a base; 
máàyà-mayàt — de ser feita de energia material; vyatiriktah—distinta; 
matah-— considerada; tvam—Vós. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Brahmã disse: Meu querido Senhor, Vossa personali- 
dade e forma eterna não podem ser compreendidas por ninguém 
que esteja tentando conhecer-Vos através dos diferentes processos 
de aquisição de conhecimento. Vossa posição é sempre transcenden- 
tal à criação material, ao passo que a tentativa empírica de Vos 


compreender é material, assim como o são seus objetivos e instru- 
mentos. 


SIGNIFICADO 
Diz-se que o nome, às qualidades, as atividades, a parafernália 
ete: transcendentais da Suprema Personalidade de Deus não podem 
ser entendidos com nossos sentidos materiais. A tentativa dos filóso- 
fos empíricos de compreender a Verdade Absoluta através da espe- 
culação é sempre fútil, porque seu processo de entendimento, seu 
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Objetivo e os instrumentos com os quais eles tentam compreender a 
Verdade Absoluta são todos materiais. O Senhor é aprakrta, ou 
seja, está além da criação do mundo material. Este fato também é 
aceito pelo grande impersonalista Sankaracarya: nãrãyanah paro 
"vyaktàd andam avyakta-sambhavam. Avyakta, ou a causa material 
original, está além desta manifestação material e é a causa do mun- 
do material. Como Nārāyaņa, a Suprema Personalidade de Deus, 
está além do mundo material, n&o se pode especular sobre Ele por 
meio de qualquer método material. Deve-se compreender a Su- 
prema Personalidade de Deus simplesmente pelo método transcen- 
dental da consciéncia de Krsna. Confirma-se isto no Bhagavad-gitã 
(18.55). Bhaktyã mãm abhijânãti: somente através do serviço devo- 
cional é que podemos compreender a forma: transcendental do 
Senhor. A diferença entre os impersonalistas e os personalistas é 
que os impersonalistas, limitados por seus processos especulativos, 
não podem sequer aproximar-se da Suprema Personalidade de 
Deus, ao passo que os devotos agradam a Suprema Personalidade 
de Deus através de Seu transcendental serviço amoroso. Sevon- 
mukhe hi: devido à atitude de serviço do devoto, o Senhor revela-Se 
a ele. As pessoas materialistas não podem compreender o Senhor 
Supremo, mesmo que Ele Se apresente diante delas. No Bhagavad- 
gitã, portanto, o Senhor Krgna condena tais materialistas, chamando- 
os de múdhas. Múdha significa. "patife". O Gitã diz: “Somente 
patifes pensam que o Senhor Krsna é uma pessoa comum. Eles não 
sabem qual é a posição do Senhor Krsna ou o que são Suas potên- 
cias transcendentais.” Ignorantes das potências transcendentais do 
Senhor, os impersonalistas zombam da pessoa do Senhor Krsna, ao 
passo que os devotos, em virtude de sua atitude de serviço, podem 
compreendê-lO como a Personalidade de Deus. No Décimo Capí- 
tulo do Bhagavad-gitá, Arjuna também confirmou que é muito difí- 
cil compreender a personalidade do Senhor. 


VERSO 32 
Fa sa 
GRUTA fina 
agr ATA 
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aúna 
HE 33 


indra uvãca 
idam apy acyuta visva-bhávanarh 
vapur ànanda-kararn mano-dr$üm 
sura-vidvir-ksapanair udayudhair 
bhuja-dandair upapannam astabhih 


indrah uvâca--o rei Indra' disse; idam—isto; api—certamente; 
acyuta—ó infalível; visva-bhâvanam-—para o bem-estar do uni- 
verso; vapuh-—forma transcendental; ânanda-karam —uma causa de 
prazer; manah-drs$üm— para a mente e os olhos; sura-vidvij—in- 
vejosos de Vossos devotos; ksapanaih-—pelo castigo; ud-ayudhaih— 
com armas erguidas; bhuja-dandaih--com braços; upapannam— 
possuídos de; astabhih-—com oito. 


TRADUÇÃO 
O rei Indra disse: Meu querido Senhor, Vossa forma transcenden- 
tal com oito mãos e armas em cada uma delas aparece para o bem- 
estar de todo o universo, e é muito agradável para a mente e os 
olhos. Sob tal forma, Vossa Onipoténcia está sempre preparado 
para castigar os demónios, que tém inveja de Vossos devotos. 


SIGNIFICADO 

Compreende-se geralmente, a partir das escrituras reveladas, que 
o Senhor: Visnu aparece com quatro máos, mas, o Senhor Visnu 
chegou a esta arena sacrificatória em particular com oito mãos. O 
rei Indra disse: “Apesar de estarmos acostumados a ver Vossa forma 
Visnu de quatro mãos, este aparecimento com oito mãos é tão real 
quanto o da forma de quatro mãos.” Como o Senhor Brahmã havia 
dito, compreender a forma transcendental do Senhor está além da 
capacidade dos sentidos. Em resposta a esta afirmação de Brahmã, 
o rei Indra disse que, embora a forma transcendental do Senhor 
não seja perceptível pelos sentidos materiais, é possível compre- 
ender Suas atividades e Sua forma transcendental. Mesmo um 
homem comum pode perceber os aspectos incomuns do Senhor, 
Suas atividades incomuns e beleza incomum. Por exemplo, quando 
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0. Senhor Krsna apareceu tal qual um menino de seis ou sete anos 
de idade em Vrndàvana, os habitantes dali refugiaram-se nEle. 
Certa vez, cairam torrentes de chuva, ao que'o Senhor salvou os 
habitantes de Vrndãvana, erguendo a Colina de Govardhana e 
fazendo-a repousar sobre o dedo mindinho de Sua mão esquerda 
por sete dias. Este aspecto incomum do Senhor devia convencer 
inclusive pessoas materialistas que querem especular até o limite de 
capacidade de seus sentidos materiais. As atividades do Senhor 
também são agradáveis para a visão experimental, mas os imperso- 
nalistas não acreditarão em Sua identidade porque estudam a per- 
sonalidade do Senhor, comparando suas personalidades com a 
dEle: Como os homens neste mundo material não podem erguer 
uma colina, eles não acreditam que o Senhor possa erguer alguma. 
Eles aceitam as afirmações do Srimad-Bhãgavatam como alegóri- 
cas, e tentam interpretá-las a seu próprio modo. Mas, de fato, o 
Senhor ergueu a colina na presença de: todos os habitantes de 
Vrndavana, como corroboram grandes dcdryas e autores como 
Vyãsadeva e Nárada. Tudo sobre o Senhor — Suas atividades, pas- 


satempos e aspectos incomuns — deve ser aceito como é, e, dessa 
maneira, mesmo em nossa presente condição, poderemos com- 
preender o Senhor. No caso deste verso, o rei Indra confirmou: 
“Vossa presença com oito mãos é tão boa quanto Vossa presença 
com quatro mãos.” Quanto a isto não há dúvida. 


VERSO 33 
qog Fq: 
wi a quam A gÀ 
PA aa qa | 
q qm qua 
Aaa mal AR IRAIL 


patnya úcuh 
vajãio 'vam tava yajanáya kena srsto 
vidhvastah pasupatinadya daksa-kopãt 
tar nas tvarh $ava-$ayanabha-$anta-medharn 
yajfiàtman nalina-rucà dr$ã punihi 
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patnyah ücuh—as esposas dos realizadores do sacrifício disseram; 
yajfiah—o sacrifício; ayam-—este; tava—Vosso; yajanãya-—ado- 
rando; kena—por Brahmã; srstah—organizado; vidhvastah—de- 
vastado; pasupatinã-—pelo Senhor Siva; adya-—hoje; dakga-kopar— 
da ira contra Daksa; tam-—isto; nah-—nosso; tvam-— Vós; Sava- 
Sayana—corpos mortos; 4bha—como; $ânra-medham-—os animais 
do sacrifício que jazem mortos; yajfia-àtman-—ó Senhor do sacrifi- 
cio; nalina— lótus; rucã-—belos; dr$ã-—pela visão de Vossos olhos; 
punihi—santificai. 

TRADUÇÃO 

As esposas dos realizadores do sacrifício disseram: Meu querido 
Senhor, este sacrifício foi organizado sob a instrução de Brahmã, 
mas, infelizmente, o Senhor Siva, irritando-se com Daksay devastou 
todo o cenário, e, devido à sua ira, os animais destinados ao sacrifí- 
cio jazem mortos. Portanto, as preparações do yajfia foram perdi- 
das. Agora, pelo olhar de Vossos olhos de lótus, a santidade desta 
arena sacrificatória poderá ser novamente invocada. 





SIGNIFICADO 

Quando ofereciam animais em sacrifício, davam-lhes vida nova: 
era este o propósito de haver animais ali, Oferecer um animal em 
sacrifício e dar-lhe o rejuvenescimento era a evidência da força de se 
cantar mantras. Infelizmente, quando o sacrifício de Daksa foi de- 
vastado pelo Senhor Siva, alguns dos animais foram mortos. (Um 
deles foi morto justamente para substituir a cabeça de Daksa.) Seus 
corpos jaziam ali, e a arena sacrificatória transformara-se num 
crematório. Assim, o verdadeiro propósito do yajfia ficou perdido. 

O Senhor Visnu, sendo o objetivo final de tais cerimônias sacrifi- 
catórias, foi solicitado pelas esposas dos sacerdotes a lançar Seu 
olhar sobre a arena de yajfía com Sua misericórdia imotivada para 
que o trabalho rotineiro do yajfia pudesse continuar. Isto significa 
que não se deve matar animais desnecessariamente. Eles eram usa- 
dos para provar a força dos mantras e deveriam ser rejuvenescidos 
pelo uso dos mantras. Não deveriam ser mortos, como o foram pelo 
Senhor Siva para substituir a cabeça de Daksa pela cabeça de um 
animal, Era agradável ver um animal sacrificado e rejuvenescido, e 
essa atmosfera agradável ficara perdida. As esposas dos sacerdotes 
pediram que os animais fossem ressuscitados pelo olhar do Senhor 
Visnu para tornar o yajfia agradável. 
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VERSO 34 
Da: 


sued omma fufed 


rsaya ücuh 
ananvitar te bhagavan vicesfitarh 
yad âtmanã carasi hi karma nãjyase 
vibhütaye yata upasedur i$varirn 
na manyate svayam anuvartatim bhavün 


rsayah—os sábios; ücuh-—oraram; ananvitam —admiráveis; ris- 
Vossas; bhagavan—ó. possuidor de todas as opuléncias; vicesfi- 
tam—atividades; yat—as quais; dtmaná-—através de Vossas potén- 
cias; carasi— Vós executais; hi—certamente; karma—a tais ativida- 
des; na ajyase—ndo estais apegado; vibhüraye— pela misericórdia 
dela; yatah—de quem; upaseduh—adorada; isvarim— Laksmi, a 
deusa da fortuna; na manyate—náo estais apegado; svayam— Vós 
em pessoa; anuvartatim—a Vossa serva obediente (Laksmi); bha- 
vàn— Vossa Onipoténcia. 


TRADUÇÃO 
Os sábios oraram: Querido Senhor, Vossas atividades são admi- 
rabilíssimas, e, embora façais tudo através de Vossas diferentes po- 
tências, não estais absolutamente apegado a tais atividades. Não 
estais sequer apegado à deusa da fortuna, que é adorada pelos gran- 
des semideuses como Brahmã, que oram para obter a misericórdia 
dela. 


SIGNIFICADO 
Diz-se no Bhagavad-gitã que o Senhor não deseja obter resultado 
algum de Suas maravilhosas atividades, tampouco tem necessidade 
de executá-las. Mas, de qualquer modo, para dar exemplo às pes- 
Soas em geral, Ele às vezes age, e essas atividades são muito admirá- 
veis. Ele não está apegado a nada. Na mam karmaáni limpanti: 
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embora aja de forma muito admirável, Ele não está apegado abso- 
lutamente a nada (Bg. 4.14). Ele é auto-suficiente. O exemplo dado 
aqui € que a deusa da fortuna, Laksmi, está sempre ocupada a 
serviço do Senhor, mas, ainda assim, Ele não está apegado a ela. 
Mesmo grandes semideuses como Brahmã adoram a deusa da for- 
tuna para ganhar seus favores, mas, embora o Senhor seja adorado 
por muitas centenas e milhares de deusas da fortuna, Ele não é 
absolutamente apegado a nenhuma delas. Esta distinção a respeito 
da-elevada posição transcendental do Senhor é especificamente 
mencionada pelos grandes sábios: Ele não é como a entidade viva 
comum, que está apegada aos resultados de atividades piedosas. 


VERSO 35 


fiat 

a aaa 
O fa | 

asada q wu am 

a RÍA. AAA RA 


siddhà ücuh 
ayam tvat-kathà-mrsta-piyüsa-nadyàrn 
mano-váranah klesa-davagni-dagdhah 
trsárto vagádho na sasmára davarh 
na niskramati brahma-sampannavan nah 


siddháh—os Siddhas; ¡icuh—oraram; ayam—isto; tvat-kathá— 
Vossos passatempos; mrsfa—puros; piyúsa—de néctar; nadyam— 
no rio; manah—da mente; váranah—o elefante; klesa—sofrimen- 
tos; dáva-agni—pelo incéndio florestal; dagdhah—queimado; 
trsa—sede; ártah—aflito; avagáadhah—estando mergulhadas; na 
sasmára—náo se lembra; davam—o incéndio florestal ou as misé- 
rias; na niskramati—náo saído; brahma—o Absoluto; sampanna- 
vat—como tendo mergulhado; nah—nossa. 


TRADUÇÃO 
Os Siddhas oraram: Assim como um elefante, que sofreu num 
incéndio florestal mas pode esquecer-se de todos os seus incómodos, 
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entrando num rio, nossas mentes, ó Senhor, sempre mergulham no 
rio nectáreo de Vossos passatempos transcendentais, sem que dese- 
jem jamais deixar tal bem-aventurança transcendental, que é tão 
boa como o prazer de mergulhar no Absoluto. 


SIGNIFICADO 

Esta afirmação é dos Siddhas, os habitantes de Siddhaloka, onde 
as:oito classes de perfeições materiais são completas. Os habitantes 
de-Siddhaloka têm pleno controle sobre as oito espécies de per- 
feição ióguica, mas a afirmação deles dá-a entender que eles são 
devotos puros, Eles sempre mergulham no rio nectáreo de ouvir os 
passatempos do Senhor. Ouvir os passatempos do Senhor chama-se 
krsna-kathã. De modo semelhante, Prahlada Maharaja afirma que 
aqueles que estáo sempre mergulhados no oceano do néctar da des- 
crição dos passatempos do Senhor são liberados e não têm medo da 
condição material de vida. Os Siddhas dizem que a mente de uma 
pessoa comum é cheia de ansiedades. Dá-se aqui o exemplo do 
elefante que sofreu num incêndio florestal e que entra num rio em 
busca de alívio. Se apenas as.pessoas que sofrem no fogo florestal 
desta existência material entrassem no rio nectáreo da descrição dos 
passatempos do Senhor, elas se esqueceriam de todos os incômodos 
“da miserável existência material. Os Siddhas nào se importam com 
atividades fruitivas, tais como execuções de sacrifícios e obtenção 
de bons resultados. Eles simplesmente mergulham nas discussões 
transcendentais dos passatempos do: Senhor. Isto os faz inteira- 
mente. felizes, sem se importarem com atividades piedosas ou. im- 
piedosas. Aqueles que estão sempre em consciência de Krsna não 
necessitam executar qualquer espécie de sacrifícios, ou atividades, 
piedosos ou ímpios. A consciência de Krsna é por si só completa, 
pois inclui todos os processos louvados nas escrituras védicas. 


VERSO 36 


JURA 
ani à da qi am: 
MERA ARANA: 
Ama aa: oua 
Ma e a a RAII 
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yajamàny uvãca 
svágatam te prasidesa tubhyarh namah 
$rinivasa $riya kantaya trahi nah 
tvàm rte "dhisa nàngair makhah $obhate 
Sirsa-hinah ka-bandho yathá purusah 


yajamáni—a esposa de Daksa; uvaca—orou; su-Agatam—apare- 
cimento auspicioso; te— Vosso; prasida—ficai satisfeito; i$a—meu 
querido Senhor; tubhyam-—a Vós; namah-—respeitosas reveréncias; 
$rinivása—ó morada da deusa da fortuna; sriya—com  Laksmi; 
kântayã-—Vossa esposa; trâhi-—protegei; nah—a nós; tvam—Vós; 
rte—sem; adhia—ó controlador supremo; na—náo; arigaih—com 
os. membros do corpo; makhah-—a arena de sacrifício; Sobhate—é 
bela; $irga-hinah-—sem a cabeça; ka-bandhah-—que possui somente 
um corpo; yathià—como; purusgah— uma pessoa. 


TRADUÇÃO 
A esposa de Daksa orou da seguinte maneira: Meu querido 
Senhor, é muito boa fortuna que Vós tenhais aparecido nesta arena 
de sacrifício. Ofereço-Vos minhas respeitosas reverências, e peço- 
Vos que fiqueis satisfeito nesta ocasião. A arena de sacrifício não é 
bela sem Vós, assim como um corpo não é belo sem a cabeça. 


SIGNIFICADO 

Outro nome do Senhor Visnu é Yajfiesvara. No Bhagavad-gitá 
afirma-se que todas as atividades devem executar-se como visnu- 
vajfia, para o prazer do Senhor Visnu. A menos que O satisfaça- 
mos, tudo o que fizermos será causa de nosso cativeiro no mundo 
material. A esposa de Daksa confirma isto aqui: "Sem Vossa pre- 
sença, a grandeza desta cerimônia sacrificatória é inútil, assim como 
um corpo sem a cabeça, por mais decorado que esteja, é inútil.” A 
comparação é igualmente aplicável ao corpo social. A civilização 
material orgulha-se muito de ser avançada, mas na verdade é o 
tronco inútil de um corpo sem cabeça. Sem consciência de Krsna, 
sem um entendimento de Visnu, a Suprema Personalidade de Deus, 
qualquer avanço numa civilização, não importa quão sofisticado 
seja, não tem valor algum. Encontramos a seguinte afirmação no 
Hari-bhakti-sudhodaya (3.11): 
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bhagavad-bhakti-hinasya 
jātih śāstramı japas tapah 

aprünasyaiva dehasya 
mandanam loka-rafijanam 


Isto quer dizer que, às vezes, quando um amigo ou parente morre, 
especialmente entre homens de classe inferior, o corpo morto é 
enfeitado, Vestido e adornado, o corpo é levado em procissão. Este 
tipo de decoração do cadáver não tem valor real porque a força 
viva já se foi, De modo semelhante, qualquer aristocracia, qualquer 
prestígio social ou qualquer avanço de civilização material sem cons- 
ciência de Krsna não valem mais que a decoração de um corpo 
morto. A esposa de Daksa chamava-se Prasiúti, e era filha de 
Svayambhuva Manu: Sua irmã, Devahüti, casara-se com Kardama 
Muni, e Kapiladeva, a Personalidade de Deus, tornara-Se seu filho. 
Prasúti, então, era tia do Senhor Visnu. Ela pediuro-favor do 
Senhor Visnu de maneira afetuosa; uma vez que era tia dEle, ela 
buscava algum favor especial. Outro pormenor significativo deste 
verso é que o Senhor é louvado com a deusa da fortuna. Sempre 
que se adora o Senhor Visnu, naturalmente consegue-se o favor da 
deusa da fortuna. O Senhor Visnu é chamado de amrta, transcen- 
dental. Os semideuses, incluindo Brahmã eo Senhor Siva, foram 
produzidos após a criação, mas o Senhor Visnu existia antes da 
criação. Portanto, Ele é chamado de amrta. O Senhor Visnu é ado- 
rado com Sua energía interna pelos Vaisnavas. Prasüti, a esposa de 
Daksa, implorou ao Senhor que transformasse os sacerdotes em 
Vaisnavas ao invés de simples trabalhadores fruitivos que executam 
sacrifícios em troca de beneficios materiais. 


VERSO 37 
ATI FT: 
LO EN or 
Merge ya Rd 
mpm a a RA 
AE ARMA q: NRO 
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lokapàlà ücuh 
drstah kirh no drgbhir asad-grahais tvarh 
pratyag-drastã dr$yate yena visvam 
màyà hy egà bhavadiyà hi bhüman 
yas tvarh sasthah paricabhir bhàsi bhütaih 


loka-pãlâh-—os governantes dos diversos planetas; ücuh—dis- 
seram; drstah— visto; kim—se; nah—por.nós; drgbhih—pelos sen- 
tidos materiais; asat-grahaih—revelando a manifestação cósmica; 
tvam—Nós; pratyak-drastG—testemunha interior; dríyate—é visto; 
yena—por quem; visvam—o- universo; máya—mundo material; 
hi—porque; esd—este; bhavadiyá—Vosso; hi—certamente; bhú- 
man—ó6 possuidor do universo; yah-—porque;1vam—Vós; şaş- 
Ihali—o. sexto; paficabhih—com os-cinco;' bhási—apareceis; bhir- 
taih—com os elementos. 


TRADUÇÃO 

Os governantes de vários planetas falaram o seguinte: Querido 
Senhor, acreditamos somente em nossa percepção direta, mas, nas 
atuais circunstâncias, não sabemos se realmente Vos estamos vendo 
com nossos sentidos materiais. Com nossos sentidos materiais 
podemos apenas perceber a manifestação cósmica, mas Vós estais 
além dos cinco elementos, Vós sois o sexto. Nós Vos vemos, por- 
tanto, como uma criação do mundo material. 


SIGNIFICADO 

Os governantes dos diversos planetas são decerto materialmente 
opulentos e muito arrogantes. Tais pessoas não conseguem com- 
preender a eterna forma transcendental do Senhor. No Brahma- 
samhita, afirma-se que somente pessoas cujos olhos são ungidos 
com o amor a Deus podem ver a' Personalidade de Deus a cada 
passo de suas atividades. Também, nas orações de Kunti (Bhãg. 
1.8.26), afirma-se que somente aqueles que são akificana-gocaram, 
que não são materialmente inflados, podem ver a Suprema Persona- 
lidade de Deus; os demais se confundem e não podem sequer pen- 
sar na Verdade Absoluta. 


O sacrifício executado por Daksa 


VERSO 38 
PAI FF: 
aAA 
Parra a a: I 
IIA RRA 
AREA. AR REN 


yogesvarà ücuh 
preyân na te 'nyo 'sty amutas tvayi prabho 
visvátmaniksen na prthag ya àtmanah 
athüpi bhaktyesa tayopadhávatám 
ananya-vrttyünugrhàna vatsala 


^ yoga-i$varüh-—os - grandes. místicos;  cuh-—disseram; preyan— 
muito queridas; na—náo; te—de Vós; anyah-—outro; : asti—há; 
amutah-disto; tvayi—em Vós; prabho—querido Senhor; visva- 
âtmani-—na Superalma de todas as entidades vivas; ikget--vêem; 
ma—náo; prthak—diferente; yah—quem; dtmanah—as entidades 
vivas; atha api--tanto mais; bhaktyã--com' devoção; i$a—ó 
Senhor; tayã--com isto; upadhávarâm daqueles que adoram; ana- 
nya-vritya—infalivel; anugrhâna favor; vatsala—ó Senhor favo- 
rável. 


TRADUÇÃO 

Os grandes místicos disseram: Querido Senhor, as pessoas que 
Vos vêem como não diferente delas: próprias, sabendo que sois a 
Superalma de todas as entidades vivas, certamente são muitíssimo 
queridas para Vós. Sois muito favorável Aqueles que se ocupam em 
serviço devocional, aceitando-Vos como o Senhor e a eles próprios 
como servos. Por Vossa misericórdia, estais sempre inclinado a 
favor deles. 

SIGNIFICADO 

Indica-se neste verso que os monistas e os grandes místicos conhe- 
cem a Suprema Personalidade de Deus como o Uno. Esta unidade 
não é a falsa compreensão de que uma entidade viva é igual sob 
todos os aspectos à Suprema Personalidade de Deus. Este monismo 
baséia-se em conhecimento puro, como se descreve e confirma no 
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Bhagavad-gità (7.17): priyo hi jRünino 'tyartham aharh sa ca mama 
priyah. O Senhor diz que aqueles que são avançados em conheci- 
mento transcendental e conhecem a ciência da consciência de Krsna 
são-Lhe muito queridos, e Ele também lhes é muito querido. 
Aqueles que realmente têm conhecimento perfeito da ciência de 
Deus sabem que as entidades vivas são energia superior do Senhor 
Supremo. Afirma-se isto no Bhagavad-gitã, Sétimo Capítulo: a 
energia material é inferior e as entidades vivas são energia superior. 
A energia e o energético não são diferentes; portanto, as energias 
possuem as mesmas qualidades que o energético. Pessoas que têm 
pleno conhecimento da Personalidade de Deus, analisando Suas 
diferentes energias e conhecendo suas próprias posições constitu- 
cionais, certamente são muitíssimo: queridas pelo Senhor. Entre- 
tanto, as pessoas que talvez nem sejam versadas no conhecimento 
da Personalidade Suprema mas que sempre pensam no Senhor com 
amor e fé, sentindo que Ele é grande e que elas sáo Suas partes 
integrantes, eternamente Seus servidores, são ainda mais favoreci- 
das por Ele: A importância específica'deste verso é que o Senhor é 
chamado de varsala: Vatsala significa “sempre disposto favoravel- 
mente”. O Senhor é chamado de bhakta-vaisala. O Senhor é 
famoso como bhakta-vatsala, o que significa que Ele está sempre 
favoravelmente inclinado: para os devotos, ao passo que nunca é 
chamado de jfiâni-varsala em nenhum trecho da literatura védica. 


VERSO 39 


aaa. ¿a 
EPA 
fis ade 
Rafa a: N 


jagad-udbhava-sthiti-layeşu daivato 
bahu-bhidyamāna-gunayātma-māyayā 

racitatma-bheda-mataye sva-sarsthayà 
vinivartita-bhrama-gunütmane namah 


jagat—o mundo material; udbhava—criagáo; sthiti—manuten- 
ção; layesu-—em aniquilação; daivatah-—destino; bahu-—muitos; 
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bhidyamána—sendo variadas; gunayã-—pelas qualidades materiais; 
dtma-màyayà-—por Sua energia material; racita—produzido; àtma— 
mas entidades vivas; bheda-mataye—que produziu diferentes. incli- 
nagóes; sva-sarnsthayà— por Sua potência interna; vinivartita—íez 
com que parasse; bhrama—interagáo; guna—dos modos materiais; 
dimane—a Ele sob Sua forma pessoal; namah-—reverências. 
o 
^ TRADUÇÃO 
“Oferecemos nossas respeitosas reverências ao Supremo, que cria 
variedades de manifestações e as põe sob o encanto das três quali- 
dades do mundo material a fim de criá-las, mantê-las e aniquilá-las. 
Ele próprio não está sob o controle da energia externa; sob Seu 
aspecto pessoal, Ele é inteiramente desprovido da manifestação va- 
riada de qualidades materiais, não estando sob a ilusão da falsa 
identificação. 
SIGNIFICADO 

Descrevem-se duas situações neste verso. Uma é a criação, manu- 
tenção e aniquilação do mundo material, e a outra é a própria mo- 
rada do Senhor. Também existe qualidade na própria morada, do 
Senhor, o reino de Deus. Afirma-se aqui que Goloka é a Sua si- 
tuação pessoal. Também há qualidades em -Goloka, só que estas 
qualidades não são divididas em criação, manutenção e aniqui- 
lação. Na energia externa, a interação das três qualidades possibi- 
lita que as coisas sejam criadas, mantidas e aniquiladas. Porém, no 
mundo espiritual, ou no reino de Deus, tal interação não se mani- 
festa, uma vez que tudo é eterno, senciente e bem-aventurado. Há 
uma. classe. de filósofos: que interpretam erroneamente o apareci- 
mento da Personalidade de Deus dentro deste mundo material. Eles 
têm a impressão de que, quando a Suprema Personalidade de Deus 
aparece, Ele está sob o encanto das três qualidades, como todas as 
demais entidades vivas que aparecem neste mundo material. Este é 0 
engano deles; como se afirma claramente aqui (sva-sarmsthayã), 
através de Sua potência interna Ele é transcendental a todas essas 
qualidades materiais. De modo semelhante, no Bhagavad-gitã, o 
Senhor diz: “Eu apareço através de: Minha: potência interna.” As 
potências interna e externa estão-sob-o controle do Supremo, de 
modo que Ele não fica sob o controle de nenhuma dessas, potências. 
Ao contrário, tudo está-sob Seu controle. A fim de manifestar Seu 
nome, forma, qualidade, passatempos e parafernália transcendentais, 





280 Srimad-Bhãgavatam [Canto 4, Cap. 7 


Ele faz Sua energia interna agir. Devido à variedade da potência 
externa, manifestam-se muitos semideuses qualitativos, comecando 
com Brahmà e o Senhor Siva, e as pessoas sentem-se atraídas por 
esses semideuses de acordo com suas próprias qualidades materiais. 
Mas, quando alguém é transcendental ou supera as qualidades 
materiais, ele simplesmente fixa-se na adoração à Personalidade 
Suprema. Explica-se este fato no Bhagavad-gitã: qualquer pessoa 
ocupada em serviço ao Senhor já é transcendental à variedade e à 
interação das três qualidades materiais. Em'suma, as almas condi- 
cionadas estão sendo empurradas pelas ações e reações das quali- 
dades materiais, que criam uma diferenciação de energias. Mas, no 
mundo espiritual, a pessoa adorável é o Senhor Supremo, e nin- 
guém mais. 
VERSO 40 


TANT. 
ara fitas a a aad 
fedora rent st SA en 


brahmovãca 
namas te $rita-sattvâya 
dharmādinār ca sūtaye 
nirgundya ca yat-kastham 
nàharh vedüpare pi ca 


brahma—os Vedas: personificados; uvāca—disseram; namah— 
respeitosas reveréncias; te—a Vós; frita-sattvaya—o abrigo da quali- 
dade da bondade; dharma-adinâm-—de toda a religião, austeridade 
e peniténcia; ca—e; sütaye—-a fonte; nirgunàya—transcendental às 
qualidades' materiais; ca—e; yat-—de quem (dó Senhor Supremo); 
kastham-—a situação; na—não; aham-—eu; veda—conheço; apa- 
re--outros; api— certamente; ca--e, 


TRADUÇÃO 
Os Vedas personificados disseram: Oferecemos nossas respeitosas 
reverências a Vós, o Senhor, o abrigo da qualidade da bondade e 
portanto a fonte de toda a religião, austeridade e penitência, pois 
sois transcendental a todas as qualidades materiais e ninguém Vos 
conhece owa Vossa verdadeira situação. 
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SIGNIFICADO 

No mundo material, existe a tríade das três qualidades materiais. 
(O Senhor Visnu aceita a superintendência da qualidade da bonda- 
de, que é a fonte da religião, conhecimento, austeridade, renúncia, 
opulência, etc. Por causa disso, paz, prosperidade, conhecimento e 
religião verdadeiros podem ser obtidos quando as entidades vivas 
estão sob o controle da qualidade da bondade no mundo material. 
Logo que elas caem sob o controle das outras duas qualidades, a 
saber, paixão e ignorância, suas precárias vidas condicionadas 
tornam-se intoleráveis. Mas o Senhor Visnu, em Sua posição origi- 
nal, é sempre nirguna, que significa transcendental a essas quali- 
dades materiais. Guna significa “qualidade” e nir, “negação”. Isto 
não indica, entretanto, que Ele não tenha qualidades; Ele tem quali- 
dades transcendentais pelas quais aparece e manifesta Seus passa- 
tempos. A manifestação qualitativa transcendental positiva é des» 
conhecida pelos estudantes dos Vedas bem como pelos grandes e 
poderosos semideuses como Brahma e Siva. Na verdade, as quali- 
dades transcendentais manifestam-se somente: para os: devotos. 
Como se confirma no Bhagavad-gitã; simplesmente desempenhando 
serviço devocional, pode-se entender a posição transcendental do 
Senhor Supremo. Aqueles que estão 'no modo da bondade podem 
entrar parcialmente na compreensão transcendental, mas, segundo 
aconselha o Bhagavad-gitã, é preciso superar isto. Os principios 
védicos baseiam-se nas três qualidades dos modos materiais. Deve- 
mos transcender as três qualidades, e então poderemos 'situar-nos 
empura e simples vida espiritual. 


VERSO 41 
AMAT 
ar añada 
web ae ai] 
q q qui a ufa 
fa af Usa nq etl 
agnir uvãca 
yat-tejasáharh susamiddha-tejà 
havyam vahe svadhvara ajya-siktam 
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tam yajfiiyarh pafica-vidharh ca paficabhih 
svistarh vajurbhih pranato 'smi yajftam 


agnih—o deus do fogo; uváca—disse; yat-tejasá—por cuja reful- 
géncia; aham—eu; su-samiddha-tejah—táo luminoso como o fogo 
abrasador; havyam—oferendas; vahe—estou aceitando; su-adhvare— 
no sacrifício; djya-siktam—misturadas com manteiga; 1am—isto; 
yajñiiyam—o protetor do sacrificio; pañca-vidham—cinco; ca—e; 
pañicabhih—por cinco; su-istam—adorado; yajurbhih—hinos védi- 
cos; pranatah-—ofereco respeitosas reveréncias; asmi—eu; yajfíam— 
a Yajfia (Vignu). 

TRADUÇÃO 

O deus do fogo disse: Meu querido Senhor, ofereço-Vos minhas 
respeitosas reverências porque através de Vosso favor sou tão lumi- 
noso como o fogo abrasador e aceito as oferendas misturadas com 
manteiga e oferecidas em sacrifício. Os cinco tipos de oferendas de 
acordo com o Yajur Veda são todos Vossas diferentes energias, e 
sois adorado por cinco espécies de hinos védicos. Sacrifício quer 
dizer Vossa Suprema Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

O Bhagavad-gitã diz claramente que se deve executar yajfia para 
o Senhor Visnu. O Senhor Vignu tem mil nomes transcendentais e 
populares, um dos quais é Yajfia. Afirma-se claramente que tudo 
deve ser feito para a satisfação de Yajfia, ou Visnu. Todas as outras 
ações que uma pessoa possa executar são apenas causas de seu 
cativeiro. Todos devem executar yajfia de acordo com os hinos 
védicos. Como se afirma nos Upanigads, o fogo, o altar, a auspi- 
ciosa lua cheia, o periodo de quatro meses chamado cáturmásya, 
o animal sacrificatório e a bebida chamada soma são requisitos 
necessários, bem como o são os hinos específicos mencionados nos 
Vedas e compostos de quatro letras. Um desses hinos é o seguinte: 
asravayeti catur-aksararh astu $raugad ¡ti catur-aksaram yajeti 
dvabhyam ye yajamahah. Estes mantras, cantados de acordo com 
as literaturas $ruti e smrti, destinam-se unicamente a satisfazer 
o Senhor Visnu. Para a liberação daqueles que são materialmente 
condicionados e apegados ao gozo material, recomenda-se a exe- 
cução de yajfias e a observância das regras e regulações das quatro 
divisões da sociedade e da vida espiritual. O Visnu Purâna diz que, 
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oferecendo sacrifício a Visnu, podemos libertar-nos gradualmente. 
"Toda a meta da vida, portanto, é satisfazer o Senhor Visnu. Isto é 
“ajfia. Qualquer pessoa que esteja em consciência dè Krsna dedica 
“sua vida à satisfação de Krsna, a origem de todas as formas de 
Visnu, e, oferecendo adoração e prasáda diariamente, torna-se o 
melhor executor de yajfia. No Srimad-Bhagavatam afirma-se cla- 
ramente que, nesta era de Kali, a única realização bem sucedida de 
vajfia, ou sacrifício, é yajfiaih sankirtana-prâyaih: o melhor tipo de 
sacrif é simplesmente cantar Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna 
Krsna, Hare Hare/ Hare Ráma, Hare Rama, Râma Râma, Hare 
Hare. Este yajfia é oferecido diante da forma do Senhor Caitanya, 
assim como outros yajfias são oferecidos diante da forma do Senhor 
Visnu. Estas recomendações encontram-se no Décimo-primeiro 
Canto do Srimad- Bhagavatam. Além disso, esta realização de vajfia 
confirma que o Senhor Caitanya Maháprabhu é o próprio Visnu. 
“Assim como o Senhor Visnu apareceu no yajfia de Dakga há muito, 
muito tempo atrás, o Senhor Caitanya apareceu nesta era para 
aceitar nosso sankirtana-yajfía. 


VERSO 42 


qur 3t fada aaa 
a vaga: er se age RH 


devã úcuh 
purã kalpâpâye sva-krtam udari-krtya vikrtarn 
tvam evádyas tasmin salila uragendradhisayane 
puman sese siddhair hrdi vimrsitadhyâtma-padavih 
sa evadyaksnor yah pathi carasi bhrtyàn avasi nah 


deváh—os semideuses; Micuh—disseram; purá—anteriormente; 
kalpa-apāye—na devastação do kalpa; sva-krtam-—auto-produzida; 
udari-krtya—tendo recolhido dentro de Vosso abdómen; vikrtam— 
efeito; tvam— Vós; eva—certamente; adyah—original; tasmin—na- 
quela; salile—água; uraga-indra—sobre Sega; adhisayane—no leito; 
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puman—personalidade; sese-—repousando; siddhaih—pelas almas 
liberadas (como Sanaka, etc.); Ardi—no coracáo; vimrsita—medi- 
tavam em; adhyátma-padavih—o caminho da especulação filosó- 
fica;-sah-—Ele; eva—certamente; adya—agora; aksnoh—de ambos 
os-olhos; yah-—quem; pathi--no caminho; carasi— Vós vos moveis; 
bhrtyân—servos;-avasi-—protegei; nah—a nós. 


TRADUÇÃO 

Os semideuses disseram: Querido Senhor, anteriormente, quando 
houve uma devastação, Vós conservastes todas as diferentes ener- 
gias da manifestação material. Naquela ocasião, todos os habitantes 
dos planetas superiores, representados por almas liberadas tais 
como Sanaka, meditavam em Vós mediante a especulacáo filosó- 
fica. Vós sois, portanto, a pessoa original, e repousais na água da 
devastação sobre o leito da serpente Sega. Agora, hoje, Vós sois 
visível para nós, que somos todos Vossos servos. Por favor, dai-nos 
proteção. 


SIGNIFICADO 

A devastação indicada neste verso é a devastação parcial dos 
planetas inferiores dentro do universo, durante o sono de Brahmã. 
Os sistemas planetários superiores, começando com Maharloka, 
Janaloka e Tapoloka, não são inundados no momento desta devas- 
tação. O Senhor é 'o criador; como se indica neste verso, porque as 
energias da criação manifestam-se através de Seu corpo, e, após a 
aniquilação, Ele conserva toda a energia dentro de Seu abdômen. 

Outro ponto significativo neste verso é que os semideuses disse- 
ram: “Todos nós somos Vossos servos (bhrtyân). Dai-nos Vossa 
proteção.” Os semideuses dependem da proteção de Vignu — eles 
não são independentes. O Bhagavad-gitã, portanto, condena a ado- 
ração a semideuses por esta não ser necessária e afirma claramente 
que somente aqueles que perderam a razão pedem favores aos 
semideuses. Deum modo geral, se alguém tiver desejos materiais a 
serem satisfeitos, poderá pedir a Visnu ao invés de recorrer aos 
semideuses. Aqueles que adoram semideuses não são muito inteli- 
gentes. Além disso, os semideuses dizem: “Somos Vossos servos 
eternos:”. Deste 'modo, aqueles que são servos, ou devotos do 
Senhor, não estão muito interessados em atividades fruitivas, na 
execução dos yajfias prescritos, ou em especulação mental. Eles só 
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fazem servir à Suprema Personalidade de Deus sinceramente, com 
amor e fé, realizando tudo com esta atitude de serviço amoroso; e a 
devotos assim o-Senhor dá-proteção direta. No Bhagavad-gitã, o 
Senhor Krsna diz: “Simplesmente rende-te;a Mim que Eu te pro- 
tegerei contra todas as reações de atividades pecaminosas." Este 
mundo material é criado de tal forma que somos forçados a agir 
pecaminosamente, consciente ou inconscientemente, e, a não ser 
que dediquemos nossa vida a Visnu, somos obrigados a sofrer todas 
as reações de atividades pecaminosas. Uma pessoa, porém, que se 
rende e dedica sua vida ao serviço do Senhor recebe proteção direta 
do: Senhor. Ela nào teme sofrer por causa de atividades pecamino- 
sas; tampouco deseja, voluntária ou involuntariamente, fazer algo 


que seja pecaminoso. 
VERSO 43 
TP Y: 
datar &3 müenks Cd 


atesta TO AS | 
cas aña aaa 
quil fci mq e TA MI 


gandharvà ücuh 
amsamsas te deva maricy-ádaya ete 
brahmendradyã deva-ganã rudra-purogãh 
krida-bhandar visvam idam yasya vibhiiman 
tasmai nityarh nãtha namas te karavâma 


gandharvah--os Gandharvas; ücuh-—disserám; arhía-ariéah— 
partes. integrantes de Vosso corpo; te-— Vosso; deva—querido 
Senhor; marici-adayah—Marici e os grandes sábios; ete—esses; 
brahma-indra-âdyah-—encabeçados por Brahmã e Indra; deva- 
ganáh—os semideuses; rudra-purogãh--tendo o Senhor Siva como 
seu líder: kridã-bhândam-—um brinquedo; visvam-—toda à criação; 
idam—esta; yasya—de quem; vibhiman—o Supremo, o Grande, o 
Poderoso; tasmai—a Ele; nityam-—sempre; nãtha—ó Senhor; 
narah-—respeitosas reverências; te-—a Vós; karavâma— oferecemos. 
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TRADUÇÃO 

Os Gandharvas disseram: Querido Senhor, todos os semideuses, 
incluindo o Senhor Siva, o Senhor Brahmã, Indra e Marici e os 
grandes sábios, são apenas partes integrantes diferenciadas de 
Vosso corpo. Vós sois o Supremo, o Grande, o Poderoso; toda a 
criação é como um brinquedo para Vós. Nós sempre Vos aceitamos 
como a Suprema Personalidade de Deus, e Vos oferecemos nossas 
respeitosas reverências. 


SIGNIFICADO 

No Brahma-sarhhitã, diz-se que Krsna é a Suprema Personali- 
dade de Deus: Pode haver muitos deuses, desde Brahmã, o Senhor 
Siva, Indra e Candra, até os governantes dos sistemas planetários 
inferiores, os presidentes, ministros, secretários e reis. De fato, 
qualquer pessoa pode pensar que é Deus. Esta é a falsa e arrogante 
convicção da vida material. Na verdade, Visnu é o Senhor Su- 
premo, mas ainda existe alguém acima de Visnu, pois Vignu é tam- 
bém a porção plenária de uma parte de Krsna. Este verso refere-se 
a isto através da palavra aritsürisáh, que se refere à parte integrante 
de uma parte integrante. Existem versos semelhantes no Caitanya- 
caritàmrta que indicam que as partes integrantes do Senhor Su- 
premo expandem-se novamente em outras partes integrantes. Como 
se descreve no Srimad-Bhãgavatam, há muitas manifestações de 
Visnu e muitas manifestacóes de entidades vivas. As manifestagóes 
Visnu chamam-se svāmńśa, manifestações parciais, e as entidades 
vivas são chamadas: vibhinnāmśa: Os semideuses como Brahmā e 
Indra são promovidos a tão elevadas posições através de atividades 
piedosas e austeridades, mas na verdade Visnu, ou Krsna, é o 
senhor de todos. No Caitanya-caritâmrta afirma-se que ekale isvara 
krsna, ara saba bhrtya. Isto significa que só Krsna é a Suprema 
Personalidade de Deus, e todos os demais, mesmo o visnu-tattva e 
certamente as entidades vivas, são Seus servos. Baladeva é a expan- 
são imediata de Krgna. Ele também Se ocupa em serviço a Krsna, e 
certamente as entidades vivas comuns estão servindo-O. Todos são 
criados, constitucionalmente, para servir a Krsna. Nesta passagem, 
os Gandharvas reconhecem que, embora os semideuses possam 
apresentar-se como o Supremo, na verdade eles não são supremos. 
Areal supremacia pertence a Krsna. Krsnas tu bhagaván svayam € 
a afirmação do Srimad-Bhagavatam: “Krsna é o único Senhor 
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Supremo.” Somente a adoração a Krsna, portanto, inclui a 
adoração a todas as partes integrantes, assim como regar a raiz de 
uma árvore também faz com que todos os galhos, folhas e flores 
sejam regados. 
v 
VERSO 44 
Amri sF 
ARA a Aa 
2 
ame ña: e 1 
saaana, aE 
JARA 3499381 1194211 


vidyâdharã ūcuh 
tvan-mayayârtham abhipadya kalevare 'smin 
krtvã mamahan iti durmatir utpathaik svaih 
ksipto py asad-visaya-lálasa âtma-moham 
yusmat-kathámrta-nisevaka udvyudas ye! 


vidyâdharâh--os WVidyádharas; icuh—disseram; tvat-máyaya— 
por Vossa poténcia externa; artham—o corpo humano; abhipa- 
dya—após obter; kalevare—no corpo; asmin—neste; kpiva—tendo 
¡se identificado falsamente; mama—meu; aham-—eu; iti— assim; 
durmatih—a pessoa ignorante; utpathaih—por caminhos errados; 
svaih-—por seus próprios pertences; ksiprah-—distraidas api— 
mesmo; asat—temporária; visaya-lalasah—tendo sua felicidade em 
objetos dos sentidos; atma-moham—a ilusáo de pensar que o corpo 
éo eu; yuşmat— Vosso; kathā—temas; amrta—néctar; nişevakah— 
saboreando; ut-—à longa distância; vyudasyet— pode libertar-se. 


TRADUÇÃO : de 

Vidyádharas disseram: Querido Senhor, esta forma de corpo 
E detida a alcançar o mais elevado objetivo de perfeição, 
«mas, impelida por Vossa energia externa, a. entidade viva identifica- 
se falsamente com seu corpo e com a energia material, e por isso, 
influenciada por mãyã, ela deseja ser feliz através do gozo material. 
Ela se desorienta e sempre se sente atraída pela temporária felici- 
dade ilusória. Porém, Vossas atividades transcendentais são tão 
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poderosas que, se alguém se dedica a ouvir e cantar tais temas, 
pode libertar-se da ilusão. 


SIGNIFICADO 

A forma humana de vida chama-se arthada por proporcionar um 
corpo que pode muito bem ajudar a alma corporificada a alcançar 
a perfeição máxima, Prahlâda Mahàrája disse que, apesar de ser 
temporário, o corpo pode dar-nos a mais elevada conquista de per- 
feição, No processo de evolução do grau inferior ao superior de 
vida, a forma humana de vida é uma grande dádiva. Mas mayã é 
tão forte que, apesar de recebermos esta grande dádiva da forma 
humana de vida, somos influenciados pela temporária felicidade 
material,  esquecendo-nos “de nossa; meta de vida. Deixamo-nos 
atrair por coisas que deixarão de existir. O início de semelhante 
atração é o corpo temporário; Nesta: horrível condição de vida, 
existe apenas um meio de liberação — ocupar-nos nas atividades de 
canto e audição: transcendentais do santo nome. do Senhor Su- 
premo: Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare / Hare 
Ráma, Hare Râma, Râma Rama, Hare Hare. As palavras yugmat- 
kathàmrta-nisevakah significam “aqueles que se ocupam em sabo- 
rear o néctar dos temas de Vossa Onipotência.” Dois são os livros 
narrativos que relatam especialmente as: palavras e atividades de 
Krsna: o Bhagavad-gitã, a instrução dada por Krsna, e o Srimad- 
Bhãgavatam, o livro que contém temas exclusivamente sobre Krsna 
e Seus devotos. Essesidois livros são o néctar especial-das palavras 
de Krsna: Para aqueles que se dedicam a pregar essas duas literatu- 
ras védicas, é muito fácil escapar da: ilusória: vida condicionada 
imposta a nós por máya: A ilusão é que a alma condicionada não 
procura entender sua identidade espiritual. Ela está mais interes- 
sada em seu/corpo externo, que náo passa de um-claráo e que se 
acabará logo que o tempo assim o designar. Toda a atmosfera 
mudará quando a entidade viva tiver que transmigrar de um corpo 
a. outro. Sob o encanto de mãyã, ela ficará novamente satisfeita 
numa atmosfera diferente. Esse encanto de maãyã chama-se âvara- 
nàtmikà $akti porque é-tão forte que a entidade vivá se contenta 
com qualquer condição abominável. Mesmo que nasça como um 
verme, vivendo dentro do intestino óu-do abdômen, no meio de 
“Urina e excremento, ainda assim ela fica satisfeita. Esta é a influên- 
cia encobridora'de mãyã. Mas a forma humana de vida é uma opor- 
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tunidade de entender isso, e, se alguém perde esta oportunidade, 
é muito desventurado. O modo de escapar da maya ilusória é 
absorver-se nos temas de Krsna. O Senhor Caitanya advogou um 
processo pelo qual todos podem: permanecer em sua atual posição, 
sem mudar, tendo apenas que ouvir sobre Krsna das devidas fontes 
autorizadas. O Senhor Caitanya aconselhou a todos que divulguem 
apalavra de Krsna. Ele aconselhou: “Tornem-se todos mestres espi- 
rituais. Seu dever é simplesmente falar a quem quer que encontrem 
sobre Krsna ou sobre as instruções dadas por Krsna." A Sociedade 
Internacional para a Consciência de Krishna funciona com este:pro- 
pósito. Não pedimos a ninguém que primeiramente mude sua posi- 
ção e então venha até nós. Pelo contrário, convidamos a todos que 
venham conosco e simplesmente cantem Hare Krsna, Hare Krsna, 
Krsna Krsna, Hare Hare / Hare Ráma, Hare Ráma, Ráma Ráma, 
Hare Hare, porque sabemos que, se alguém simplesmente cantar e 
ouvir os temas de Krsna, sua vida mudará; tal pessoa verá uma 
nova luz, e sua vida será exitosa. 


VERSO 45 
aN FF: 
dq ei ga: A 
dira aa 
q qa ven uen 


fig TA Td II 


brühmanà ücuh 
1vam kratus tvarh havis tvarh hutásah svayarh 
tvam hi mantrah samid-darbha-pátràni ca 
tvarh sadasyartvijo dampati devatã 
agnihotrarh svadhã soma àjyari pasuh 


brahman: os bráhmanas; úcuh—disseram;. tvam—Vós; kra- 
tuh—sacrifício; tvam— Vós; havih—oferecimento de manteiga cla- 
rificada; :vam—Vós; huta-asah—fogo; svayam—personificado; 
tvam—Nós; hi para; mantrak-—os hinos védicos; samit-darbha- 
patráni—o combustível, a grama kusa e os potes de sacrifici 00 
e; tvam—Nós; sadasya—os membros da assembléia; rivijah—os 
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sacerdotes; dampati—a pessoa principal do sacrifício e sua esposa: 
devatü—semideuses; agni-hotram--a sagrada cerimônia de fogo; 
svadhã-—a oferenda aos antepassados; somah—a planta soma; 
ajyam—a manteiga clarificada; pasuh— o animal do sacrifício. 


TRADUÇÃO 

Os brãhmanas disseram: Querido Senhor, sois o sacrifício perso- 
nificado. Sois a oferenda de manteiga clarificada, sois o fogo, sois o 
canto de hinos védicos pelos quais se conduz o sacrifício, sois o 
combustível, a chama, a grama kusa e os potes de sacrifício. Vós 
sois os sacerdotes que executam o yajfia, sois os semideuses enca- 
beçados por Indra, e sois o animal sacrificatório. Tudo o que é 
sacrificado sois Vós ou Vossa energia. 


SIGNIFICADO 

Nesta “afirmação, explica-se parcialmente à onipenetrância do 
Senhor Visnu. O Vigsnu Purâna diz que, assim como o fogo situado 
num lugar irradia seu calor e luz por toda a parte, do mesmo modo, 
qualquer coisa que vejamos dentro dos mundos material e espiri- 
tual nada mais é que uma manifestação de diferentes energias que 
emanam da Suprema Personalidade de Deus. Os brâhmanas estão 
afirmando que o Senhor Visnu é tudo — o fogo, a oferenda, a 
manteiga clarificada, os utensílios, o lugar de sacrifício e a kusa. 
Ele é tudo. Confirma-se nesta passagem que a execução de 
sankirtana-yajfia nesta era é tão boa como todos os demais yajñas 
em todas as outras eras. Quem executa sarikirtana-yajfia, cantando 
Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Ráma, 
Hare Ráma, Ráma Ráma, Hare Hare, náo precisa providenciar 
parafernália elaborada para as cerimônias sacrificatórias prescritas, 
recomendadas nos Vedas. No canto dos santos nomes, Hare e 
Krsna, Hare significa a energia de Krsna e Krsna € o visnu-tattva. 
Combinados, eles são tudo. Nesta era, as pessoas são perseguidas 
pela influência de Kali-yuga e não podem providenciar toda a para- 
fernália necessária para executar sacrifícios, tal como se recomenda 
nos Vedas. Mas, se alguém simplesmente canta Hare Krsna, deve-se 
compreender que ele está executando todos os tipos de yajfia, 
porque não há nada dentro de nossa visão exceto Hare (energia de 
Krsha)'e Krsna. Não há diferença entre Krsna e Suas energias. 
Assim, uma vez que tudo é manifestação de Sua energia, deve-se 
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compreender que tudo é Krsna. Basta apenas aceitarmos tudo em 
consciência de Krsna para alcançarmos a liberação. Não devemos 
pensar erroneamente que, porque tudo é Krsna, Krsna náo tem 
identidade pessoal. Krsna é tão completo que, apesar de manter-Se 
separado de tudo através de Sua energia, Ele é tudo. Confirma-se 
isto no Nono Capítulo do Bhagavad-girã. Ele está espalhado por 
toda à criação como tudo, mas ainda assim Ele não é tudo.-A filoso- 
fia recomendada pelo Senhor Caitanya é que Ele é simultaneamente 
uno e diferente. 


VERSO 46 


LE COE uU 
gg fü amem emt d 
wq «agen iT. 
siae] WT agmg: RII 


1varh purà gàrii rasáyà mahà-sükaro 
darnstrayà padminirh váranendro yathá 

stūyamāno nadal lilayã yogibhir 
vyujjahartha trayi-gàtra yajfia-kratuh 


1vam— Vós; purü—no passado; gám—a Terra; rasayah —de den- 
tro da água; mahā-sūkařah—a encarnação do grande javali; dams- 
Irayà—com Vossa presa; padminim—um lótus; várana-indrah-—um 
elefante; yathà—como; stizyamânah-—recebendo «orações; nadan— 
vibrando; lilayã--mui facilmente; pogibhih-—por grandes sábios 
como Sanaka, etc.; vyujjahartha-—tirada;-trayi-gàtra—ó conheci- 
mento védico-personificado; yajfia-kratuh—tendo a forma de 
sacrifício. 


TRADUÇÃO 
Querido Senhor, ó conhecimento védico personificado, no milê- 
nio passado, há muito, muito tempo atrás, quando aparecestes 
como a encarnação do grande javali, tirastes o mundo da água, 
assim como um elefante tira uma flor de lótus de um lago: Quan- 
do vibrastes o som transcendental sob aquela gigantesca forma 
de javali, o som foi aceito como um hino sacrificatório, e grandes 
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sábios como Sanaka meditaram nele e ofereceram oraçõ 
Vossa glorificação. ia 


SIGNIFICADO 

Uma palavra significativa usada neste verso é trayi-gãtra, signifi- 
cando que a forma transcendental do Senhor são os Vedas. Qual- 
quer pessoa que se ocupe na adoração à Deidade, ou seja, a forma 
do: Senhor no: templo, é tida como alguém que estuda todos os 
Vedas vinte-e-quatro horas por dia. Simplesmente decorando as 
Deidades do Senhor, Rádhã e Krsna, no templo, estuda-se mui 
minuciosamente os preceitos dos Vedas. Mesmo um devoto neófito 
que simplesmente se ocupa na adoragáo á Deidade é tido como 
alguém em contato direto com'o significado do conhecimento vé- 
dico. Como se confirma no Bhagavad-gita (15.15), vedais ca sarvair 
aham eva vedyah: o significado dos Vedas é compreendê-lO, a 
Krsna. Quem adora e serve a Krgna diretamente compreendeu as 
verdades dos Vedas. 


VERSO 47 


Wo mm TRATAR! 
qii à AR | 
Ad ai ada a 
"fas: sd afe Te aa: 1181 


sa prasida tvam asmākam ākāħkşatārh 
darsanarh te paribhrasta-sat-karmanám 

kirtyamáne nrbhir nàmni yajfiesa te 
yajfia-vighnüh ksayarn yànti tasmai namah 


sah-—a mesma pessoa; prasida-—ficai satisfeito; tvam— Vós; asmã- 
kam-—conosco; akàriksatàm-—esperando; darsanam — audiência; 
te--Vossa; paribhrasta-—caídos; sat-karmanâm-—cuja execução de 
sacrifício; kirtyamáne—sendo cantado; nrbhih—pelas pessoas; nãm- 
ni=-Vosso «santo nome; yajfia-isa-—ó Senhor do sacrifício, te— 
Vosso; yajfia-vighnãh obstáculos; ksayam-—destruição; yânti-—al- 
cançam; tasmai-—a Vós; namah--respeitosas reverências. 
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TRADUÇÃO 

Querido Senhor, estávamos esperando Vossa audiência porque 
não conseguimos executar os yajíias de acordo com os rituais védi- 
cos. Oramos & Vós, portanto, que fiqueis satisfeito conosco. Sim- 
plesmente cantando Vosso santo nome, pode-se superar todos os 
obstáculos. Oferecemo-Vos nossas respeitosas reverências em Vossa 
presença. 

SIGNIFICADO 

+»Os sacerdotes brâhmanas estavam muito esperançosos de que seu 
sacrifício seria executado sem obstáculos agora: que o Senhor Vignu 
estava presente. É significativo, neste verso, que-os brühmanas 
digam: “Simplesmente cantando Vosso santo nome podemos supe- 
rar os obstáculos, agora, porém, Vós estais presente pessoalmente.” 
A execução de yajña por parte de Daksa fora obstruída pelos dis- 
cípulos e seguidores do Senhor Siva. Os brâhmanas indiretamente 
criticaram os seguidores do Senhor Siva, mas, como os brühmanas 
estavam sempre protegidos pelo Senhor Visnu, os seguidores de 
Siva não puderam prejudicar “o prosseguimênto do processo de 
sacrifício. Como diz o ditado, quando Krsna protege alguém, nin- 
guém pode fazer-lhe mal, e, quando Krsna quer matar alguém, nin- 
guém pode protegê-lo. Exemplo vivido disso foi Rávana. Rávana 
era um grande devoto do Senhor Siva, mas, quando o Senhor 
Rámacandra quis matá-lo, o Senhor Siva não pôde protegê-lo. Se 
algum semideus, mesmo-o Senhor Siva ou o Senhor Brahmã, qui- 
ser prejudicar um devoto, Krgna. protegerá o devoto. Mas, quando 
Krsna quiser matar alguém, tal como- Rāvaņa ou Hiranyakasipu, 
nenhum semideus poderá protegê-lo: 


VERSO 48 
iu san 
sfr ci o a AAA 
Ada a ARA qua IRA 
maitreya uváca 
iti daksah kavir yajfiarn 
bhadra rudrabhimarsitam 
kirtyamàne hrsikese 
sanninye yajña-bhávane 
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maitreyah—Maitreya; uvaca—disse; iti—assim; daksah-— Daksa; 
kavih--estando com consciência purificada; yajfiam—o sacrifício; 
bhadra—ó  Vidura; rudra-abhimarsitam—devastado. por - Virabha- 
dra; kirtyamane—=sendo glorificado; Arsikese—Hrsike$a (Senhor 
Visnu); sanninye—providenciou o reinício; vajfa-bhâvane—o pro- 
tetor do sacrifício. 


TRADUÇÃO 
Sri Maitreya disse: Após o Senhor Visnu ter sido glorificado por 
todos os presentes, Dakga, com sua consciência purificada, provi- 
denciou o reinício do yajfia que fora devastado pelos seguidores do 
Senhor Siva. 


VERSO 49 


A A a a ARE 
TA TS Starr gta HIV 


bhagavân svena bhügena 
sarvütmà sarva-bhüga-bhuk 

daksam babhàsa àbhàsya 
priyamána ivünagha 


bhagavân-—o Senhor Vignu; svena—com Seu próprio; bhãge- 
na-—com o quinhão; sarva-ãtmã-—a Superalma de todas as enti- 
dades vivas; sarva-bhaga-bhuk—o desfrutador dos resultados de 
todos os sacrifícios; daksam— Daksa; babhásge—disse; àbhagya— 
dirigindo-Se; priyamanah-—estando satisfeito; iva—como; ana- 
gha—ó impecável Vidura. 


TRADUCAO 
Maitreya continuou: Meu querido e impecável Vidura, o Senhor 
Visnu é na verdade o desfrutador dos resultados de todos os sacrifí- 
cios. Todavia, por ser a. Superalma de todas as entidades vivas, Ele 
ficou satisfeito simplesmente com Seu quinháo das oferendas do 
sacrifício. Portanto, Ele dirigiu-Se a Daksa em atitude amável. 


SIGNIFICADO 
o Bhagavad-gitã (5.29) diz que bhoktaram yajña-tapasám: o 
Senhor Vignu, ou Krgna, é o desfrutador supremo de todos os resul- 
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tados de sacrifícios, austeridades e penitências; a meta última de 
qualquer atividade que se execute é Visnu: Se uma pessoa não sabe 
disso, ela está desencaminhada. Como a Suprema Personalidade de 
Deus, Visnu nada tem a exigir de ninguém. Ele é auto-satisfeito, 
auto-suficiente, mas aceita-as oferendas de yajfia devido à Sua ati- 
tude amistosa com todas as entidades vivas. Quando Lhe oferece- 
ram'o Seu quinhão dos resultados do sacrifício, Ele pareceu ficar 
muito satisfeito. Como diz o Bhagavad-gitã (9.26), patrarh pusparm 
phalam toyam yo me bhaktya prayacchati: se algum devoto Lhe 
oferecer mesmo uma pequena folha, ou uma flor, ou água, e se as 
oferecer com amor é afeição, o Senhor aceitará e ficará satisfeito. 
Embora seja auto-suficiente e não precise de nada de ninguém, Ele 
aceita tais oferendas- porque, como Superalma, tem uma atitude 
amistosa com todas'as entidades vivas. Outro ponto apresentado 
aqui é que Ele não usurpa o quinhão alheio. No yajña há um qui- 
nhão para os semideuses, para 'o Senhor Siva e para o Senhor 
Bráhma, é um quinhão para'o Senhor Vignu. Ele fica satisfeito com 
Seu próprio quinhão e não usurpa o dos outros. Indiretamente, Ele 
indicou que não ficou satisfeito com'a tentativa de Daksa de negar 
O quinhão do Senhor Siva: Maitreya chamou Vidura de impecável 
porque Vidura erá um Vaisnava puro e jamais cometera qualquer 
ofensa contra qualquer semideus. Embora os Vaisnavas aceitem o 
Senhor Visnu como o Supremo, eles não têm tendência de ofender 
ossemideuses. Eles oferecem aos semideuses o devido respeito. Os 
Vaisnavas aceitam o Senhor Siva como o melhor Vaisnava. Para 
um Vaisnava, não há possibilidade de ofender nenhum semideus, e 
os semideuses também ficam satisfeitos com os Vaignavas por estes 
serem devotos impecáveis do Senhor Visnu. 


VERSO 50 
PETIERE 
PE EROR OE EE 
man sa mien dsl! 
$ri-bhagaván uváca 
aham brahmã ca $arvas ca 
jagatah karanarn param 
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ātmeśvara upadrastà 
svayan-drg avisesanah 


sri-bhagavân—o Senhor Visnu; uvaca—disse; aham-— Eu; brah- 
mã--Brahmã; ca-—e; sarvah—o Senhor Siva; ca-—e; jagatah—da 
manifestação material; kãramam —causa; param-—suprema; dima- 
isvarah—a Superalma; upadragtã-—a testemunha; svayam-drk—auto- 
suficiente; avisesanah-—não há diferença. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Visnu respondeu: Brahmã, o Senhor Siva e Eu somos 
a causa suprema da manifestação material, Eu sou a Superalma, a 
testemunha auto-suficiente, Mas, do ponto de vista impessoal, não 
há diferença entre Brahmã, o Senhor Siva e Eu. 


SIGNIFICADO 

O Senhor -Brahmã nasceu docorpo-transcendental do Senhor 
Vişņu, e o- Senhor Siva nasceu do-corpo-de. Brahmã. Portanto, o 
Senhor Visnu é a causa-suprema, Nos Vedas afirma-se também que 
no início existia somente Visnu, Nãrãyana; não existia Brahmã ou 
Siva. De modo semelhante, Sankarãcârya confirmou isto: nārā- 
yanah parah.. Náráyana, .ouoSenhor Vignu,-é a origem, e Brahmá 
e Siva manifestam-se apósa criação: O Senhor Visnu também: é 
dtmesvara, a Superalma em todos, Sob Sua orientação, tudo 'é sugeri- 
do internamente. Por exemplo, no-começo do Srimad-Bhãgavatam, 
afirma-se que tene brahma hrdã: primeiramente Ele educou o 
Senhor Brahmã internamente, no-coração. 

No Bhagavad-gità (10.2), o Senhor Krsna afirma que aham adir 
hi devânâm: o Senhor Visnu, ou Krsna, é a origem de todos os 
semideuses, incluindo o Senhor Brahmã e o Senhor Siva. Em outra 
passagem do Bhagavad-gitã (10.8), Krsna afirma que ahar sarvasya 
prabhavah: “Tudo é gerado por Mim.” Isto inclui todos os semi- 
deuses. Do mesmo modo, no Vedânta-siitra: janmãdy asya yatah. E 
nos Upanisads ocorre a afirmação pato vá imáni bhútani jayante. 
Tudo procede do Senhor Visnu, tudo-é mantido por Ele e tudo é 
aniquilado por Sua energia. Portanto, através de suas ações e rea- 
ções, as energias que vêm dEle criam as manifestações cósmicas e 
também dissolvem toda a criação. Assim, o Senhor é a causa e 
também o efeito. Qualquer efeito que vejamos é a interação de Sua 
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energia, e, como a energia procede dEle, Ele é tanto causa quanto 
“efeito. Simultaneamente, tudo é diferente e igual. Diz-se que tudo é 
Brahman: sarvam khalv idarh brahma. No sentido superior, nada 
está além de Brahman, e por isso o Senhor Brahmã e o Senhor Siva 
certamente não são diferentes dEle. 


VERSO 51 
area Aa mis agora fot | 
aurea Rod dal riram en 


âtma-mãyâr samàvisya 
so "ham gunamayirh dvija 
srjan rakgan haran visvarh 
dadhre sarijfiárn kriyocitàm 


ütma-màyüm—Minha energia; samavisya—tendo entrado; sah— 
Eu próprio; aham—Eu; guma-mayim-—composta dos modos da 
natureza material; dvi-ja—ó. Daksa duas-vezes-nascido; srjan— 
criando; raksan-—mantéendo; haran—aniquilando; visvam—a mani- 
festação cósmica; dadhre—fago com que; nasça; «sarhjfiâm —um 
nome; kriyá-ucitám—de acordo com a atividade. 


TRADUÇÃO 
O Senhor continuou: Meu querido Daksa Dvija, Eu sou a origi- 
nal Personalidade de Deus, mas, a fim de criar, manter e aniquilar 
esta manifestação cósmica, ajo através de Minha energia material, e, 
de acordo com os diferentes graus de atividades, Minhas represen- 
tações recebem diferentes nomes. 


o SIGNIFICADO 

Como se explica no Bhagavad-gitá (7.5), jiva-bhútam mahá-báho: 
o mundo inteiro é energia liberada da fonte suprema; a: Personali- 
dade de Deus, a qual, como se afirma ainda no Bhagavad-gitá, atua 
nas energias superiores e nas energias inferiores. A energia superior 
éa entidade viva, que é parte integrante do Senhor Supremo. Como 
partes integrantes, as entidades vivas não são diferentes do Senhor 
"Supremo; a energia que emana dEle não é diferente dEle. Mas, na 
verdadeira atividade deste mundo material, a entidade viva está sob 
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a'influéncia das diferentes qualidades da energia material e sob 
formas diferentes. Existem 8.400.000 formas de vida. A mesma enti- 
dade viva age sob a influência das diferentes qualidades da natureza 
material. As entidades têm diferentes corpos, mas, originalmente, 
no início da criação, o Senhor Visnu está sozinho. Para o propósito 
da criação, Brahmã se manifesta, e, para a aniquilação, existe o 
Senhor Siva. No que diz respeito à entrada de seres espirituais no 
mundo material, todos os seres são partes integrantes do Senhor 
Supremo, porém, sob a cobertura de diferentes qualidades mate- 
riais, recebem diferentes. nomes. OQ Senhor Brahmã e o Senhor Siva 
são encarnações qualitativas de Vignu, como guna-avatãras, e Visnu, 
com eles, aceita o controle da qualidade da bondade; portanto, Ele 
também é uma encarnação qualitativa-como o Senhor Siva e o 
Senhor Brahma. Na verdade, os diferentes nomes existem para 
diferentes direções, mas no fundo a origem é apenas uma. 


VERSO 52 


ara, apatia dad RÍA | 
ARA GA ASA UR 


tasmin brahmany advitiye 
kevale paramátmani 

brahma-rudrauca bhútáni 
bhedenajño nupasyati 


tasmin—a Ele; brahmani—o Brahman Supremo; advitiye—sem 
rival; kevale—sendo uno; parama-àtmani—a Superalma; brahma- 
rudrau—tanto Brahma quanto Siva; ca—e; bhútáni—as entidades 
vivas; bhedena—com separagáo; ajñah—quem náo é devidamente 
versado; anupasyati— pensa. 


TRADUÇÃO 
O Senhor continuou: Quem não tem conhecimento adequado 
pensa que semideuses como Brahmã e Siva são independentes, ou 
pensa inclusive que as entidades vivas são independentes. 
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t SIGNIFICADO 

As entidades vivas, incluindo Brahmã, não são independentemente 
separadas, mas são incluídas dentro da potência marginal do Senhor 
Supremo. O Senhor Supremo, sendo a Superalma em todas as enti- 
dades vivas, incluindo no Senhor Brahmã e no Senhor Siva, orienta 
todos nas atividades dos modos da natureza material. Ninguém pode 
agir independentemente da sanção do Senhor, e por isso, indireta- 
mente, ninguém é diferente da Pessoa Suprema — certamente nem 
Brahmã, nem Rudra, que são encarnações dos modos de paixão e 
ignorância da natureza material. 


VERSO 53 


qr gare eio Gre aña! 
reri qued ud peg wem giu 


yathã pumãn na svarnigegu 
Sirah-pâny-âdigu kvacit 

parakya-buddhirh kurute 
evarh bhütegu mat-parah 


yatha—como; pumán—uma pessoa; na—náo; sva-añgesu—em 
seu próprio corpo; Sirah-páni-adisu—entre a cabeça e as mãos e 
outras partes do corpo; kvacit—ás vezes; párakya-buddhim—dife- 
renciagáo; kurute—faz; evam—assim; bhútesu—entre entidades 
vivas; mat-parah—Meu devoto. 


TRADUÇÃO 
Uma pessoa com inteligência normal não pensa que a cabeça e 
outras partes do corpo são separados. Do mesmo modo, Meu 
devoto não diferencia Visnu, a onipenetrante Personalidade de 
Deus, de alguma coisa ou de alguma entidade viva. 


SIGNIFICADO 
Sempre que alguma doença aparece em qualquer parte do corpo, 
tódo o corpo cuida da parte doente. Analogamente, a unidade do 
devoto manifesta-se em sua compaixão por todas as almas condicio- 
nadas. O Bhagavad-gitã (5.18) diz que panditãh sama-darsinah: 
aqueles que são eruditos vêem com igualdade a vida condicionada 
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de todos. Os devotos têm compaixáo de todas as almas condicio- 
nadas, e por isso são conhecidos como apãrakya-buddhi. Visto que 
os devotos são eruditos e sabem que todas as entidades vivas são 
partes integrantes do Senhor Supremo; eles pregam a consciência 
de-Krsna a todos para que todos possam ser felizes. Seuma parte 
específica do corpo adoece, toda a atenção do corpo se volta para 
aquela parte. Analogamente, os devotos se interessam por qualquer 
pessoa que esteja esquecida de Krsna e: portanto em consciência 
material, A visão de igualdade do devoto é que ele trabalha para 
levar todas as entidades vivas de volta ao lar, de volta ao Supremo. 


VERSO 54 


AURA NAAA I 
Ea a miaa 


trayânâm eka-bhüvünür 
yo na pasyati vai bhidàm 
sarva-bhütütmanarn brahman 
sa Sântim adhigacchari 


trayânâm-=dos três; eka-bhãvânâm-=tendo uma natureza; yah— 
quem; na pasyati—n&o vê; vai-=certamente; bhidâm-—separação; 
sarva-bhüta-àtmanüm-—da Superalma de todas as entidades vivas; 
brahman—ó6 Dakga; sah—ele; Sântim-=paz; adhigacchati— obtém. 


TRADUÇÃO 
O Senhor continuou: Aquele que não considera Brahma, Visnu, 
Siva ou as entidades vivas em geral separadas do Supremo, e que 
conhece o Brahman, realmente obtém paz; os outros não. 


SIGNIFICADO 

Duas palavras são muito significativas neste verso. Travânâm in- 
dica “três”, ou seja, o Senhor Brahma, 'o Senhor Siva e o Senhor 
Vignu. Bhidam significa “diferente”. Eles são trés, e por isso-são 
separados, mas, ao mesmo tempo, são unos. Esta é a filosofia de 
simultáneas igualdade e diferença, chamada acintya-bhedabheda- 
tattva. O exemplo dado no: Brahma-sarnhitã é que o leite e o 
iogurte são simultaneamente idênticos e diferentes; ambos são leite, 
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mas 6 iogurte é leite transformado. A fim de obter paz verdadeira, 
deve-se ver todas as coisas e toda entidade viva, incluindo o Senhor 
Brahma é o Senhor Siva, como não diferentes da Suprema Perso- 
nalidade de Deus. Ninguém é independente. Cada um de nós é uma 
expansão da Suprema Personalidade de Deus, Isto explica a uni- 
dade na diversidade. Existem diversas manifestações, mas, ao 
mesmo tempo, elas-são unas em Vigqu. Tudo é uma expansão da 
energia de Visnu. 
a VERSO 55 


F T SW 
vd wwe: semi | 
aña pq er RI TA UI 


maitreya uvàca 
evarh bhagavarâdistah 
prajapati-patir harim 
arcitvã kratunà svena 
deván ubhayato 'yajat 


maitreyah—Maitreya; uvaca—disse; :evam—assim; bhagavatá— 
pela Suprema Personalidade de Deus; adistah—tendo sido instruí- 
do; prajâpati-patih—o líder de todos os. Prajápatis; harim—Hari; 
arcitvà—após adorar; kratund--com “as cerimônias de sacrifício; 
svena—suas próprias; deván—os' semideuses; ubhayatah—separa- 
damente; ayajat-—adorou. 





TRADUÇÃO 
O sábio Maitreya disse: Assim, Daksa, o líder de todos os Prajã- 
patis, tendo sido muito bem instruído pela Suprema Personalidade 
de Deus, adorou-o Senhor Vignu. Após adorá-lO, executando as 
cerimônias sacrificatórias prescritas, Dakga separadamente adorou 
o Senhor Brahmã e o Senhor Siva. 


SIGNIFICADO 
Deve-se oferecer tudo ão Senhor Visnu, e Sua prasâda deve ser 
distribuída a todos-os:semideuses. Esta prática-ainda é observada 
no templo de Jagannátha, em Puri. Há muitos templos de semi- 
deuses em volta do templo principal de Jagannátha, e a prasáda que 
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€ oferecida primeiramente a Jagannátha é distribuída a todos os 
semideuses. A deidade de Bhagálin é adorada com a prasâda de 
Vignu, e também, no famoso templo do Senhor Siva de Bhuva- 
negvara, a prasâda do Senhor Vignu ou do Senhor Jagannãtha é ofe- 
recida à deidade do Senhor Siva. É este o princípio Vaisnava. O 
Vaisnava não zomba sequer de entidades vivas comuns, incluindo a 
pequena formiga; todos recebem odevido respeito de acordo com 
sua posição. A oferenda, entretanto, está relacionada com o centro, 
a Suprema Personalidade de Deus, Krsna, ou Visnu. O devoto que 
é altamente elevado vê a relação com Krsna em tudo; segundo sua 
visão, nada é independente de Krsna. Esta é a sua visão de unidade. 


VERSO 56 
a Rara quantia: | 
eia o ger | 
aa añ carol qu: Ilus) 


rudram ca svena bhâgena 
hy upàdhàvat samühitah 

karmanodavasünena 
somapán itarán api 

udavasya sahartvigbhih 
sasndv avabhrtham tatah 


rudram—o Senhor Siva; ca—e; svena—com seu: próprio; -bhà- 
gena—quinháo; hi—desde que; upâdhâvat—ele adorou; samãhi- 
tah—com mente concentrada; karmüriü—pela realizagáo; udava- 
sünena— pelo ato de encerrar; soma-pân—semideuses; itarân— 
outros; api—mesmo; udavasya—após terminar; saha—juntamente 
com; rtvigbhih—com- os sacerdotes; sasrau-—banhou-se; avábhr- 
tham-—o banho avabhrtha; tatah—depois. 


TRADUÇÃO 
Com todo o respeito, Daksa adorou o Senhor Siva com seu 
quinhão dos restos do yajfia. Após terminar as atividades ritualís- 
ticas sacrificatórias, ele satisfez todos os demais semideuses e as 
outras pessoas ali reunidas. Depois, encerrados todos esses deveres 
com os sacerdotes, ele banhou-se e ficou plenamente satisfeito. 
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SIGNIFICADO n 
O Senhor Rudra, Siva, foi-devidamente adorado com seu qui- 
nhão dos restos do yajfia. Yajfia é Visnu; e qualquer prasâda ofere- 
cida a Visnu é oferecida a todos, mesmo ao Senhor Siva. Sridhara 
Svâmi também comenta a este respeito que svena bhagena: os res- 
tos do yajña são oferecidos a todos os semideusés e aos outros. 


VERSO 57 


a AAA SRTA | 
a qa fá qem aa a ag: io 


tasmã apy anubhâvena 
svendivâvâpta-râdhase 

dharma eva matirh dattvà 
tridasàs té divam yayuh 


tasmai—a ele (Daksa); api—mesmo; anubhávena—adorando o 


Senhor Supremo; svena— por sua própria; eva— certamente; avápta- 
râdhase—tendo alcançado a' perfeição; dharme —em religião; eva— 
certamente; matim-—inteligéncia; dattva—tendo dado; tridasah— 
semideuses; re—aqueles; divam—aos planetas celestiais; yayuh— 
foram. 





TRADUÇÃO 
Adorando assim o Supremo Senhor Visnu mediante a realização 
ritualística do sacrifício, Dakga situou-se inteiramente no caminho 
religioso. Além disso, todos os semideuses que se reuniram para o 
sacrifício abençoaram-no para que sua piedade aumentasse, e então 


SIGNIFICADO 
Embora Daksa fosse consideravelmente avançado em princípios 
religiosos, ele esperava-as bênçãos dos semideuses. Assim, o grande 
sacrifício conduzido por Daksa terminou em paz e harmonia. 


VERSO 58 
cá quant fio at RAT | 
a Ra: A Grepnfafa prs Qe 
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eva daksãyani hitva 
sati pürva-kalevaram 

jajfie himavatah ksetre 
menüyàm iti $uéóruma 


evam—assim; daksayani—a filha de Daksa; hitva—após aban- 
donar; sati—Sati; púrva-kalevaram—seu corpo anterior; jajñe— 
nasceu; himavatah—dos Himalaias; ksetre—na esposa; menayam— 
em Mena; ¡ti—assim; susruma—eu ouvi. 


TRADUCAO 

Maitreya disse: Contaram-me que, após abandonar o corpo que 
recebera de Daksa, Düksayani (sua filha) nasceu no reino dos 
Himalaias. Ela nasceu como filha de Menã. Isto eu ouvi de fontes 
autorizadas. 

SIGNIFICADO 

Menã também é conhecida como Menakã e é esposa do rei dos 

Himalaias. 


VERSO 59 


Wis RA | 
AAA IA GRE OTA IU 


tam eva dayitam bhüya 
avpnkte patim ambikā 

ananya-bhâvaika-gatim 
saktih supteva pürusam 


tam—a ele (Senhor Siva); eva—certamente; dayitam--amada; 
bhüyah—novamente; avrnkte—aceitou; patim—como o seu esposo; 
ambika-- Ambika, ou Sati; ananya-bhüvà—sem apego aos outros; 
eka-gatim—a única meta; saktih—as energias femininas (marginal e 
externa); suprã-— jazendo adormecida; iva— como; púrusam—o mas- 
culino (o Senhor Siva, como representante do Senhor Supremo). 


TRADUÇÃO 
Ambikã [a deusa Durgã], que era conhecida como Daksãyani 
[Sati], novamente aceitou o Senhor Siva como seu esposo, assim 
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como diferentes energias da Suprema Personalidade de Deus agem 
durante o decurso de uma nova criação. 


SIGNIFICADO 

Segundo um verso dos mantras védicos, parâsya Saktir vividhaiva 
$rüyate: a Suprema Personalidade de Deus tem diferentes varie- 
dades de energias. Sakti é feminina, € o Senhor é purusa, mascu- 
lino. É dever da fêmea servir ao supremo purusa. Como se afirma 
no Bhagavad-gitã, todas as-entidades vivas são energias marginais 
do Senhor Supremo; Portanto, é dever de todas as entidades vivas 
servir a esta Pessoa Suprema: Durgã é a representação no mundo 
material das energias externa e marginal, eo Senhor Siva é a repre- 
sentação da Pessoa Suprema. A ligação do Senhor Siva e Ambikã, 
ou Durgã, é eterna: Sati não poderia aceitar nenhum esposo além 
do Senhor Siva: Como o: Senhor Siva casou-se novamente-com 
Durgã na forma de Himavati, a filha dos Himalaias, e como Kartti- 
keya nasceu — esses episódios formam toda uma longa história. 


VERSO 60 


ga: qt: SH GITA | 
AMAS AREA geo: IR 


etad bhagavatah Sambhoh 
karma daksüdhvara-druhah 

$rutarn bhagavatàc chisyad 
uddhaván me brhaspateh 


erar—esta; bhagavatah—daquele que possui todas as opuléncias; 
sambhoh-—de 'Sambhu (Senhor Siva); karma-—história; dakga- 
adhvara-druhah-—que devastou o sacrifício de Daksa; rutam—foi 
ouvida; bhãgavatat--de um grande devoto; sisyât—do discípulo: 
uddhavat—de Uddhava; me—por mim; brhaspateh—de Brhaspati. 


TRADUCAO 
Maitreya disse: Meu querido Vidura, eu ouvi esta história do 
yajfia de Daksa, que foi devastado pelo Senhor Siva, da parte de 
Uddhava, um grande devoto e um discípulo de Brhaspati. 
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VERSO 61 


TAMANO, 
fra sas 
qa e Aa i8 tI 


idam pavitram param isa-cestitarn 
yasasyam áyusyam aghaugha-marsanam 
yo nityadâkarnya naro 'nukirtayed 
dhunoty aghar kaurava bhakti-bhüvatah 


idam—este; pavitram—puro; param—supremo; isa-cestitam— 
passatempo do Senhor Supremo; yasasyam-—fama; avusyam-—lon- 
ga duração de vida; agha-ogha-marsanam-—destruindo : pecados; 
yah—quem; nityadà-—sempre; dkarnya--após ouvir; narah—uma 
pessoa; anukirtayet-—deve narrar; dhunoti—limpa; agham—con- 
taminação material; kaurava-—ó descendente de Kuru; bhakti- 
bhávatah—com fé e devoção. 


TRADUÇÃO 
O grande sábio Maitreya concluiu; Se alguém ouve e novamente 
narra, com fé e devoção, esta história do yajfia de Daksa, tal como 
ele foi conduzido pela Suprema. Personalidade de Deus, Visnu, 
então certamente se purifica de toda a contaminação da existência 
material, ó filho de Kuru. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Quarto 
Canto, Sétimo Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitulado 
“O sacrifício executado por Daksa."" 


CAPÍTULO OITO 


Dhruva Mahārāja 
deixa o lar rumo à floresta 


VERSO 1 
WO sum 


amm ara SAR o 
e SRA! 


maitreya uváca 
sanaküdyà nàradas ca 
rbhur harhso 'runir yatih 
naite grhán brahma-sutá 
hy āvasann ürdhva-retasah 


maitreyah uvâca-— Maitreya disse; sanaka-adyáh—os encabegados 
por Sanaka; náradah—Naárada; ca—e; rbhuh—Rbhu;:hamsah— 
Barsa; arunih—Aruni; yatih—Yati; na—náo; ete--todos esses; 
grhán—no lar; brahma-sutah—filhos de Brahma; hi—certamente; 
avasan—viveram; irdhva-retasah—anténticos celibatários. 


TRADUÇÃO 
O grande sábio Maitreya disse: Os quatro grandes sábios Kumáras, 
encabeçados por Sanaka, bem como Narada, Rbhu, Harhsa, Aruni e 
Yati, todos filhos de Brahmã, não viveram no lar, mas tornaram-se 
úirdhva-retá, ou naisthika-brahmacãris, autênticos celibatários. 


SIGNIFICADO , 
O sistema de brahmacarya tem existido desde o nascimento de 
Brahma. Uma parte da população, especialmente masculina, náo se 
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casava em absoluto. Ao invés de permitirem que seu sêmen fosse 
derramado, eles costumavam elevar o sêmen até o cérebro. Eles são 
chamados irdhva-retasah, aqueles que elevam. O sêmen é tão impor- 
tante que se, pelo processo ióguico, alguém pode elevar o sêmen até o 
cérebro, pode fazer prodígios — capacita sua memória a agir com 
muita rapidez e aumenta sua duração de vida. Os yogis podem desse 
modo praticar toda a espécie de austeridades com estabilidade e 
elevarem-se à fase máxima de perfeição, mesmo até o mundo espiri- 
tual, Vívidos exemplos de brahmacâris que aceitaram este princípio 
de vida são os quatro sábios Sanaka, Sanandana, Sanãtana e Sanat- 
kumãra, bem como Nãrada e outros. 

Outra frase significativa aqui é naite grhàn hy ávasan, “eles não 
viveram no lar” Grha significa “lar”, bem como "esposa". De fato, 
“lar” significa esposa; “lar” não significa: um quarto ou uma casa. 
Quem vive com uma esposa vive no lar; caso contrário, o sannyâsi ou 
o brahmacãri, mesmo que-vivam num quarto ou numa casa, não 
vivem no lar. O fato de não viverem 'no lar significa que eles não 
aceitaram uma esposa, de modo que não tinham por que ejacular 
sêmen. O sêmen é para ser-ejaculado quando: se tem um lar, uma 
esposa e a intenção de gerar filhos, caso contrário, não se permite 
ejacular sêmen. Esses princípios eram seguidos desde o começo da 
criação, e tais brahmacãris jamais criaram progênie. Esta narração 
trata dos descendentes do Senhor Brahmã nascidos da filha de Manu 
chamada Prasúti. A-filha de Prasiti era-Daksayani, ou Sati, a 
respeito da qual narrou-se:a história do yajfía de Daksa. Maitreya 
agora explica a progênie dos filhos de Brahmã. Dentre os muitos 
filhos de Brahma, 'os filhos brahmacaris encabeçados por Sanaka e 
Nãrada não se casaram jamais, e por isso a narração da história de 
seus descendentes está fora de cogitação. 


VERSO 2 


ENS ATT ARA ae | 
dam figa mq fed fiiis nw 


mrsâdharmasya bhãryâsid 
dambharh màyàrn ca satru-han 
asüta rhithunam tat tu 
nirrtir jagrhe prajah 
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= mysã--Mrsa; adharmasya-—da Irreligião; bharyã--esposa; dsit — 
era; dambham-— Trapaça: mayâm-—Vigarice;  ca—e; Satru-han—6 
aniquilador de inimigos; asâra— produziu; mithunam combinação; 
lat—esta; tu— mas; nirrtii —Nirrti; jagrhe-—adotou; aprajah—nào 
tendo filhos. 








TRADUÇÃO 
“10 Senhor Brahmã teve outro filho chamado Irreligião, cuja espo- 
sa chamava-se Falsidade. Da combinação de ambos nasceram dois 
demônios chamados Dambha, ou Trapaça, e Mayã, ou Vigarice. 
Esses dois demônios foram adotados por um demônio chamado Nirrti, 
que não tinha filhos. 


SIGNIFICADO 

Depreende-se deste verso que Adharma, Irreligião, também era 
filho de Brahmã, e casou-se com sua irmã Mrsã. Este éo início da 
vida sexual entre irmão-e irmã. Esta combinação antinatural de vida 
sexual só pode ser possível na sociedade humana quando existe 
Adharma, ou Irreligiáo. É sabido que no início da criação Brahmã 
criou, não somente filhos santos como Sanaka, Sanátana e Nãrada, 
mas também progénie demoníaca como Nirrti, Adharma, Dambha é 
Falsidade. Tudo foi criado por Brahma no princípio. Com respeito a 
Narada, é sabido que, porque sua vida anterior fora muito piedosa e 
sua associacáo muito boa, ele nasceu como Narada. Outros também 
nasceram dentro de suas próprias aptidóes, de acordo com seus an- 
tecedentes: A lei do karma continua, nascimento após nascimento, e, 
quando ocorre uma nova criação, o mesmo karma volta com as 
entidades vivas. Elas nascem em diferentes condições de acordo com 
o karma, muito embora seu pai seja originalmente Brahma, queéa 
elevada encarnação qualitativa da Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 3 


«di meia faia ET d 
erre ate fé ren enfer: Ua 


tayoh samabhaval lobho 
nikrti$ ca mahã-mate 

tàbhyari krodha$ ca hirnsa ca 
vad duruktih svasã kalih 
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T tayoli—esses dois; samabhavat—nasceram; lobhah— Cobiga; nikr- 

tih—Astúcia; ca—e; mahá-mate—ó grande alma; tdbhyam—de am- 
; h ; ca—e; himsa—Inveja; ca—e; yat—de ambos 

quais; duruktih-—Palavras Ásperas; svasa—irmá; kalih—Kali. a 





TRADUÇÃO 
Maitreya disse a Vidura: Ó grande alma, de Dambha e Mayã 
nasceram a Cobiça e Nikrti, ou Astúcia. Da combinação entre eles 
vieram filhos chamados Krodha (Ira) e Hirhsã (Inveja), e da combi- 
nação destes nasceram Kali e sua irmã Durukti (Palavras Ásperas). 


VERSO 4 


quê SIA el gi Sm | 
ae fi y a RR Q0 


duruktau kalir üdhatta 
bhayam mriyurhca sattama 

tayos ca mithunarh jajfie 
yátaná nirayas tathá 


duruktau—em Durukti; kalih —Kali; àdhatta— produziu; bhayam— 
Temor;  mrtyum-—Morte; ca—e; .sat-tama—ó. maior de todos os 
homens bons; tayoh—desses dois; ca—e; mithunam—pela: combi- 


nacáo; jajfie—foram produzidos; yátaná— Do: iva; nii 
Inferno; tathá—bem como. n 


TRADUCAO 

Ó maior de todos os homens bons, da combinação de Kali com 
Palavras Ásperas nasceram filhos chamados Mrtyu (Morte) e Bhiti 
(Temor). Da combinação de Mrtyu e Bhiti vieram filhos chamados 
Yatanã (Dor Excessiva) e Niraya (Inferno). 


VERSO 5 
RO marea: feni | 
Espere ga faceta rea 


Dhruva Mahārāja deixa o lar 


sañgrahena mayákhyatah 
pratisargas tavânagha 

trih $rutvaitat pumãn punyarh 
vidhunoty-àtmano malam 


sangrahena—em suma; mayã--por mim; ākhyātah—foi expli- 
cada; pratisargah—causa da devastação; 1ava— tua; anagha—ó 
puro; trih—trés vezes; $rutvã--tendo ouvido; etat-—esta descrição; 
pumãn—aquele que; punyam-—piedade; vidhunoti—elimina; dtma- 
nah—da alma; malam—contaminacáo. 


p TRADUÇÃO 

Meu querido Vidura, acabo de explicar-te resumidamente as cau- 
sas da devastação. Quem ouve esta descrição três vezes alcança pie- 
dade e elimina a contaminação pecaminosa de sua alma. 


SIGNIFICADO 

» A criação ocorre baseada-na bondade, mas a devastação ocorre 
devido à irreligião. Este é o processo de criação e devastação mate- 
riais. Afirma-se aqui que a causa da devastação € Adharma, ou 
Irreligião. Os descendentes da Irreligião e da Falsidade, nascidos um 
após o outro, são a Trapaça, a Vigarice, a Cobiça, a Astúcia, a Ira, a 
Inveja, a Desavença, as Palavras Ásperas, a Morte, o Temor, as 
Dores Severas € o Inferno. Todos esses descendentes são descritos 
como sinais de devastação. Se uma pessoa for piedosa e ouvir sobre 
essas causas de devastação, ela sentirá aversão a tudo isso, o que fará 
com que ela avance numa vida de piedade. Piedade refere-se ao 
processo de purificar o coração. Como recomenda o Senhor -Caita- 
nya, é preciso tirar a poeira do espelho da mente, a partir do que 
começa o avanço no caminho da religião. Aqui, também, o mesmo 
processo é recomendado. Malam significa “contaminação; Deve- 
mos aprender a desprezar todas as causas de devastação, começando 
pela irreligião e a vigárice, e então poderemos avançar numa vida de 
piedade. A-possibilidade de alcançarmos consciência de Krsna será 
mais fácil, e não estaremos sujeitos às repetidas devastações. A vida 
atual é repetição de nascimentos e mortes, mas, se buscarmos o 
caminho da liberação, poderemos' ser salvos de repetidos -sofri- 
mentos. 
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VERSO 6 


icy du : | 
e 


athátah kirtaye vamsarn 
punya-kirteh kurüdvaha 

svayambhuvasyüpi manor 
harer amsàmsa-janmanah 


atha—agora; atah—doravante; kirtaye—descreverei; vamiam— 
dinastia; punya-kirteh—célebre por atividades virtuosas; kuru- 
udvaha—6'melhor dos Kurus; svayambhuvasya—de Svàyambhuva; 
api-=mesmo; manoh-—do Manu; hareh—da Personalidade de Deus; 
amsa—expansáo plenária; am$a—parte de; janmanah-=nascido de. 


TRADUÇÃO 
Maitreya continuou: Ó melhor da dinastia Kuru, passarei a 
descrever-te agora os descendentes de Sváyambhuva- Manu, que 
nasceu de uma parte de uma expansáo plenária da Suprema Perso- 
nalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Brahma é uma poderosa expansão da Suprema Perso- 
nalidade de Deus. Embora Brahma seja jiva-tattva, ele € dotado de 
poder pelo Senhor, e por isso é considerado uma expansáo plenária 
da Divindade Suprema. Às vezes ocorre que, não havendo ser vivo 
adequado para ser dotado de poder para agir como Brahmã, o pró- 
prio Senhor Supremo aparece como Brahmã, Brahmã é 'a expansão 
Plenária da Suprema Personalidade de Deus, e Sviyambhuva Manu 
era o filho direto de Brahmá. O grande sábio Maitreya passa agora a 
explicar sobre os descendentes deste Manu, todos os quais sáo muito 
célebres: por:suas atividades piedosas. Antes de falar desses descen- 
dentes piedosos, Maitreya já descreveu os descendentes de atividades 
impiedosas, representando a ira, inveja, palavras ásperas, desaven- 
ças; temor e'morte. Propositadamente, portanto, ele relata: a seguir 
a história đa: vidade Dhruva Maharaja, o mais piedoso rei neste 
universo, 


Dhruva Mahãrãja deixa o lar 


VERSO 7 


fria. Jas: a 
o QD ll 


priyavratottanapádau 
Satarapá-pateh sutau 

vásudevasya kalaya 
raksayam jagatah sthitau 


priyavrata— Priyavrata; utrânapâdau--Uttânapada; Sataripá-pa- 
teh—da rainha Sataripa e seu esposo, Manu; sutau—os dois filhos; 
vasudevasya—da Suprema Personalidade de` Deus; kalaya=pela 
expansão plenária; rakşāyām—para a proteção; jagatah—do mun- 
do; sthitau— para a manutengáo. 


t TRADUÇÃO 

+ Sviyambhuva Manu teve dois filhos com sua esposa, Satarúpa, e 
05 homes dos filhos eram Uttânapãda e Priyavrata. Por serem ambos 
descendentes de uma expansão plenária de Vasudeva, a Suprema 
Personalidade de Deus, eles eram muito competentes para governar 
0 universo com a finalidade de manter e proteger os cidadãos. 


SIGNIFICADO Q 
Diz-se que esses dois reis; Uttânapáda e Priyavrata; foram especi- 
ficamente dotados de poder pela Suprema Personalidade de Deus, ao 
contrário do grande rei Rsabha, que éra a própria Suprema Perso- 
nalidade de Deus. 


VERSO $ 


E sara q: qua: | 
q du qe guie 


jãye uttanapádas ya 
sunitih surucis tayoh 

surucih preyasi patyur 
netarà yat-suto dhruvah 
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Jàye—das duas esposas; uttanapádasya— do rei Uttánapáda; suni- 
tih—Suniti; surucih—Suruci; tayoh—de ambas; surucih—Suruci; 
preyasi—muito querida; patyuh—do esposo; na itará—náo a outra; 
yat—cujo; sutah—filho; dhruvah—Dhruva. 


TRADUÇÃO 
O rei Uttânapãda tinha duas rainhas, chamadas Suniti e Suruci. 
Suruci era muito mais querida pelo rei; Suniti, cujo filho chamava- 
se Dhruva, não era sua favorita. 


SIGNIFICADO 
O grande sábio Maitreya queria descrever as atividades piedosas 
dos reis. Priyavrata era o primeiro filho de Svayambhuva Manu, e 
Uttánapáda, o segundo, mas o grande sábio Maitreya começou a 
falar imediatamente de Dhruva Mahãrája, o filho de Uttânapada, 
porque Maitreya estava muito ansioso por descrever atividades pie- 
dosas. Os incidentes na vida de Dhruva Mahàrája sáo muito atrati- 
vos para os devotos. Com suas ações piedosas, pode-se aprender a 
como desapegar-se de posses materiais e como melhorar o serviço 
devocional através de rigorosas austeridades e penitências. Ouvindo 
as atividades do piedoso Dhruva, podemos firmar nossa fé em Deus 
e- unir-nos diretamente com a Suprema: Personalidade de Deus, 
podendo, assim, mui rapidamente elevar-nos.à plataforma. trans- 
cendental de serviço devocional. O exemplo das austeridades de 
Dhruva Mahãrája pode imediatamente criar um sentimento de ser- 

viço devocional nos corações dos ouvintes. 


VERSO 9 


A Ud: RRA sea 
Sa meea gi tra IR 


ekadà suruceh putram 
ankam àropya làlayan 

uttamam nàruruksantam 
dhruvarh rajabhyanandata 


ekada—certa vez; suruceh—da rainha Suruci; putram—o filho; 
ankam-—no colo; dropyd—colocando;.Jalayan—enquanto acari- 
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lava; uttamam-— Uttama; na—n&o; üruruksantam—tentando su- 
bir; dhruvam— Dhruva; rja—o rei; abhyanandata —acolheu. 
TRADUÇÃO 
Certa vez, o rei Uttânapãda acariciava Uttama, o filho de Suruci, 
tendo-o sentado em seu colo. Embora Dhruva Mahãrãja também 
tentasse subir ao colo do rei, este não o acolheu muito bem. 


VERSO 10 
a Pra dr a | 
gs get e eder 112 ol 
tathã cikirsamânarh tam 
sapatnyás tanayarn dhruvam 


surucih $rnvato rajñah 
sersyam ühátigarvità 


tathá—assim; cikirsamánam—o menino Dhruva, que procurava 
subir; tam—a ele; sa-patnyah—de sua co-esposa (Suniti); tana- 
yam—filho; dhruvam—Dhruva; surucih—rainha Suruci; srnva- 
tah—enquanto ouvia; rājñah—do: rei; sa-irşyam—com inveja; 
üha-—disse; atigarvità—estando demasiadamente orgulhosa. 


TRADUÇÃO 
Enquanto o menino, Dhruva Mahárája, procurava subir ao colo 
de seu pai, Suruci, sua madrasta, ficou com muita inveja da crian- 
ça, e, cheia de orgulho, pôs-se a falar de modo a ser ouvida pelo 
próprio rei. 


SIGNIFICADO 

O rei, evidentemente, tinha afeição igual por ambos os filhos, 
Uttama e Dhruva, de modo que sentia-se naturalmente inclinado a 
ter Dhruva, bem como Uttama, em seu colo. Mas, devido a seu 
favoritismo por sua rainha Suruci, ele não pôde acolher Dhruva 
Mahārāja, a despeito de seus sentimentos. Suruci compreendeu o 
sentimento do rei Uttânapãda, e por isso, cheia de orgulho, ela pas- 
sou a falar sobre a afeição que o rei tinha por ela. Esta é a natureza 
da mulher. Se uma mulher compreende que seu esposo a considera 
sua favorita e-tem afeição especial por ela, ela se aproveita disto 








316 Srimad-Bhãgavatam [Canto 4, Cap. 8 


indevidamente, Esses sintomas são visíveis mesmo numa sociedade 
tão elevada como a família de Sváyambhuva Manu. Conclui-se, 
portanto, que a natureza feminina da mulher está presente em toda 
a parte. 

VERSO 11 


oder qudfqen ATAN | 
a TAA E RR sparen: t2 t 


na vatsa nrpater dhisnyam 
bhavân ãrodhum arhari 

nagrhito mayã yat tvarh 
kuksãv api nrpâtmajah 


na—náo; vatsa—meu caro menino; nypateh—do rei; dhisnyam — 
sentar; bhaván—a ti; árodhum—prosperar; arhati—mereces; na— 
náo; grhitah—tomado; mayd—por mim; yat—porque; tvam—tu; 
kuksau—no ventre; api—embora; nrpa-atmajah—filho do rei. 


TRADUÇÃO 
A rainha Suruci disse a Dhruva Mahárija: Meu caro menino, tu 
não mereces sentar-te no trono ou no colo do rei. Certamente tam- 
bém és filho do rei, mas, por não teres nascido de meu ventre, não 
estás qualificado para sentar-te no colo de teu pai. 


SIGNIFICADO 

A rainha Suruci muito orgulhosamente informou a Dhruvá Mahã- 
rája que ser filho do rei não era a qualificação para sentar-se no 
colo ou no trono do rei. Ao contrário, este privilégio dependia de 
nascer do ventre dela. Em outras palavras, ela indiretamente infor- 
mou a Dhruva Mahãrãja que, embora tivesse nascido do rei, ele era 
considerado um filho ilegítimo porque: havia nascido do ventre da 
outra rainha. 


VERSO 12 


SA AAA | 
Y Aa As etica: RN 


Dhruva Maharaja deixa o lar 


bãlo 'si bata natmanam 
anya-stri-garbha-sambhrtam 

nünari'veda Bhavan yasya- 

durlabhe "rthe manorathah 


balah—menino; asi—tu és; bata—contudo; na—n&o; dtmànam: 
meu próprio; anya—outra; stri—mulher; garbha— ventre; sambhr- 
tam—nascido de; nünam—contudo; veda—simplesmente tenta en- 
tender; bhaván—tu mesmo; yasya—do qual; durlabhe—inalcancá- 
vel; arthe--—assunto; manah-rathah-—desejoso. 





TRADUÇÃO 
Meu caro menino, não estás ciente de que não nasceste de meu 
ventre mas de outra mulher. Portanto, deves saber que tua tentativa 
está condenada ao fracasso. Estás tentando satisfazer um desejo 
que é impossível de ser realizado. 


SIGNIFICADO 

O pequeno menino, Dhruva Maharája; tinha “afeição natural 
por seu pai, e não sabia que havia uma distinção entre suas duas 
mães. Esta distinção foi apontada pela rainha Suruci, que o infor- 
mou de que, como ele era uma criança, não compreendia a distin- 
ção entre as duas rainhas. Esta é outra afirmação do orgulho da 
rainha Suruci. 

VERSO 13 


aver gui aero | 
Me aa a rea t1? 311 


tapasaradhya purugarn 
tasyaivânugrahena me 

garbhe tvam sâdhayâtmãnam 
yadicchasi nrpásanam 


tapasá-—mediante austeridades; ãrādhya—tendo satisfeito; puru- 
şam—a Suprema. Personalidade de Deus; tasya-—por Sua; eva 
somente; anugrahena-— pela misericórdia de; me— meu; garbhe—no 
ventre; fvam—tu; sádhaya— colocar; atmánam-—-a ti; yadi—se; 
icchasi—desejas; nrpa-asanam —no trono do rei. 
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TRADUÇÃO 
Se desejas realmente elevar-te ao trono do rei, então terás de 
submeter-te a rigorosas austeridades. Antes de mais nada, deverás 
satisfazer a Suprema Personalidade de Deus, Nãrãyana, e depois, 
quando fores favorecido por Ele devido a tal adoração, terás de 
nascer da próxima vez do meu ventre. 


SIGNIFICADO 
Suruci tinha tanta inveja de Dhruva Mahãrája que indiretamente 
pediu-lhe que mudasse de corpo. Segundo ela, primeiro ele teria de 
morrer, depois obter seu próximo corpo dentro do ventre dela, e 


somente então seria possível que Dhruva Mahãraja ascendesse ao 
trono de seu pai. 


VERSO 14 
faq um 
aa amem: q goiania: 
RL OM area a | 
fien fa fiat quai 
SRTA ATA: SRA, A tul 


maitreya uvãca 
mátuh sapatnyah sa durukti-viddhah 
$vasan rusa danda-hato yathahih 
hitvã misantam pitaram sanna-vãcarh 
Jagama mütuh prarudan sakasam 


maitreyah uvaca—o grande sábio Maitreya disse; mátuh—de sua 
máe; sa-patnyah—da co-esposa; sah—ele; durukti—palavras áspe- 
ras; viddhah—sendo trespassado por; fvasan—respirando mui pesa- 
damente; rusã-—devido a ira; danda-hatah—golpeada por uma vara; 
yathàü—assim como; ahih-—uma serpente; hitvà—abandonando; 
misantam—simplesmente examinando; pitaram—seu pai; sanna- 
vacam—silenciosamente; jagama—foi; mátuh—até sua máe; praru- 
dan—chorando; sakasam—perto. 
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TRADUÇÃO niens 
O sábio Maitreya continuou: Meu querido assim coi 
uma serpente, quando golpeada por uma vara, respira mui pesada- 
mente, Dhruva Mahārāja, tendo sido golpeado pelas ásperas pala- 
vras de sua madrasta, começou a respirar mui pesadamente devido a 
grande ira. Ao ver que seu pai mantinha-se calado e não protestava, 
ele imediatamente deixou o palácio e foi ter com sua mãe. 


VERSO 15 
do fuae a 
are A qem] 
fera quitar 
a Rad ad ee til 


tari nihsvasantam sphuritadharostharh 
sunitir utsanga udühya balam 

nisamya tat-paura-mukhán nitantarh 
sa vivyathe yad gaditarh sapatnya 


tam—a ele; nihgvasantam—respirando mui pesadamente; sphu- 
rita—tremendo; adhara-ostham—lábios superior e inferior; sunitih— 
rainha Suniti; utsarige—em seu colo; udahya—levantando; bálam-— 
seu filho; nisamya—após ouvir; tat-paura-mukhat-—das bocas de 
outros habitantes; nitântam-=todas as descrições; sã-—ela; vive 
the—ficou pesarosa; yar—aquilo que; gadiram—falado; sa-patnya— 
por sua co-esposa. 


TRADUÇÃO 
Quando Dhruva Mahãrija encontrou-se com sua mãe, seus lábios 
tremiam de ira, e ele chorava de causar dó. A rainha Suniti imedia- 
tamente pegou seu filho no colo, enquanto os residentes do palácio 
que tinham ouvido todas as palavras ásperas de Suruci relataram 
tudo com pormenores. Assim, Suniti também ficou muito pesarosa. 


VERSO 16 


aaa Y Rear de 
aa quad qu 
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mi aei ta 
è far em aa 1281 
la sotstjya-dhairyam vilalapa $oka- 
x 1 davágnina dava-lateva bala 
vákyarh sapatnyàh.smarati saroja- 
$riyà dr$à baspa-kalàm uvaha 


5d—ela; utsrjya—abandonando; dhairyam— paciéncia; vilalapa— 
lamentava; Soka-dâva-agninã— pelo fogo da aflição; dava-lata iva— 
como folhas queimadas; bála—a mulher; vákyam—palavras; sa- 
patnyah—faladas por,sua .co-esposa; smarali—lembrar; saroja- 
Sriya—um rosto belo como um lótus; drsà— por. olhar; báspa- 
kalam—vertendo lágrimas; uvaha— disse. 
VTRADUÇÃO 
Este incidente foi insuportável para a paciência de Suniti. Ela 
começou a arder como que num incêndio florestal, e, em sua afli- 
ção, tornou-se como uma folha queimada e-ficou a lamentar. Con- 
forme ia se lembrando das palavras de sua co-esposa, seu brilhante 
rosto de lótus enchia-se de lágrimas, e então ela falou. 


SIGNIFICADO 
Quando alguém está triste, sente-se exatamente como. uma folha 
queimada num incêndio florestal. A condição de Suniti era exata- 
mente esta, Embora seu rosto fosse belo como uma flor de lótus, ele 
secou-se; devido ao fogo ardente provocado pelas palavras ásperas 
desua co-esposa, a ol 
VERSO 17 
ad mat da mt 
AA RATE ME 
A a Ran 
som ee 
dirgharh $vasanti vrjinasya param 
apasyati bãlakam àha bàla 


mümarngalar tàta paregu marnsthà 
bhunkte jano yat para-duhkhadas tat 
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+ dirgham-— pesada; svasanti-—respiração; vrjinasya-—do perigo; pã- 
ram— limitação; apasyati—sem encontrar; bãlakam-—-a seu filho; 
üha —disse; bálà—a senhora; má—que nào haja; amarigalam—má 
fortuna; táta—meu querido filho; paresu—aos outros; maristhüh— 
desejo; bhurikte—sofrido; janah—pessoa; yat—aquilo que; para- 
duhkha-dah—que tem tendência de infligir dores aos outros; tat— 
esta. 


TRADUÇÃO 
Ela também respirava mui pesadamente, sem saber qual era o 
verdadeiro remédio para aquela situação dolorosa. Não encon- 
trando remédio algum, ela disse a seu filho: Meu querido filho, não 
desejes nada de inauspicioso para os outros. Todo aquele que in- 
flige dor aos outros sofre ele mesmo esta dor. 


VERSO 18 


aa 


añ aaa Mal 


satyarh surucyâbhihitam bhavân me 
yad durbhagàyà udare grhitah 

stanyena vrddhas ca vilajjate yam 
bhàryeti và vodhum idaspatir màm 


satyam-—verdade; surucyã-—pela rainha Suruci; abhihitam—nar- 
rado; bhavân—a ti; me—de mim; yat-—porque; durbhagayah—da 
desventurada; udare—no ventre; grhitah—nascido; stanyena—ali- 
mentado pelo leite materno; vrddhah ca—crescido; vilajjate —sente 
vergonha; yám—á qual; bháryã-—esposa; iti—assim; và—ou; vo- 
dhum-—aceitar; idah-patih—o-rei; mama mim. 


TRADUÇÃO 
Suniti disse: Meu querido filho, tudo o que Suruci falou é verdade, 
porque o rei, teu pai, não me considera sua esposa ou sequer sua 
criada. Ele envergonha-se de aceitar-me, Portanto, é um fato que 
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nasceste do ventre de uma mulher desventurada, e cresceste alimen- 
tando-te do seio dela. 


VERSO 19 


ag ama Raae- 
gè amni A | 
Rr 
seüscmrageub. sum i21 


ütisrha tat táta vimatsaras tvam 
uktarh samátrapi yad avyalikam 
ürüdhayadhoksaja-pàda-padmarn 
yadicchase 'dhyasanam uttamo yathà 


ütistha—simplesmente executa; tai—isto; tdta—meu querido 
filho; vimatsarah—sem ser invejoso; rvam—a ti; uktam—dito; samá- 
trà api—por tua madrasta; yai—tudó o que; avyalikam —é tudo real; 
ürüdhaya —simplesmente comega a adorar; adhok$aja—a Transcen- 
déncia; pàda-padmam-— pés de.lótus; yadi—se; icchase— desejas; 
adhyáasanam—sentar-te junto a; uttamahi—teu meio-irmáo; yathà— 
tanto quanto. 


TRADUCAO 
Meu querido filho, tudo o que Suruci, tua madrasta, falou, em- 
bora muito duro de ouvir, é verdade. Portanto, se desejas realmente 
sentar-te no mesmo trono que teu meio-irmão, Uttama, então aban- 
dona tua atitude invejosa e imediatamente procura executar as 
instruções de tua madrasta. Sem mais demora, deves ocupar-te em 
adorar os pés de lótus da Suprema Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 
As palavras ásperas usadas por Suruci contra seu enteado eram 
verdadeiras porque, a menos que sejamos favorecidos pela Suprema 
Personalidade de Deus, não podemos obter sucesso algum na vida. 
O homem propõe e Deus dispõe. Suniti, a mãe de Dhruva Maharaja, 
concordou com o conselho de sua co-esposa de que Dhruva devia 
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i de Deus. Indireta- 
'ocupar-se na adoracáo à Suprema Personalidade 
mente, as palavras de Suruci eram uma bênção para Dhruva Mahã- 
raja, pois, devido à influência das palavras de sua madrasta, ele 
tornou-se um grande devoto. 
ra 


VERSO 20 
qmimi Rad i fra- 
aara: 
SATA. MA 
E RRA Rol 


yasyanghri-padmarh paricarya vi$va- 
vibhavanáyátta-gunabhipatteh 

ajo 'dhyatisthat khalu paramesthyarh 
padarh jitàtma-$vasanübhivandyam 


yasya—cuja; anghri—perna; padmam—pés de lótus; paricarya— 
adorando; visva—universo; vibhãvanãya—para criar; dita —recebeu; 
guna-abhipatteh— para adquirir as qualificacóes necessárias; ajah— 
0 h&o-nascido (Senhor Brahmà); adhyatisthat—situou-se; khalu— 
indubitavelmente; paramesrhyam-—a posição suprema dentro do 
universo; padam-—posic&o; jita-arma—aquele que controlou sua 
rente; svasana—controlando o ar vital; abhivandyam—adorável. 


TRADUÇÃO y 

Suniti continuou: Tão grandiosa é a Suprema Personalidade de 
Deus que, simplesmente adorando Seus pés de lótus, teu bisavô, o 
Senhor Brahmã, adquiriu as qualificações necessárias para criar este 
universo. Embora seja não-nascido e o líder de todas as criaturas, ele 
está situado naquele posto elevado por causa da misericórdia da 
Suprema Personalidade de Deus, a quem mesmo grandes yogis ado- 
fam, controlando a mente e regulando o ar vital [prâna). 


SIGNIFICADO , 
Suniti citou o exemplo do Senhor Brahmã, que era bisavô de 
Dhrüva Mahãraája. Embora o Senhor Brahmã também seja um ser 
vivo, através de sua penitência e austeridade ele adquiriu a posição 
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elevada de criador deste universo. pela misericórdia do Senhor 
Supremo. Para termos êxito em alguma tentativa, precisamos não 
somente submeter-nos a rigorosas penitências e austeridades, mas 
também depender da misericórdia da Suprema Personalidade de 
Deus. Esta indicação fora dada a Dhruva Mahãrãja por sua ma- 
drasta e agora ficava confirmada por sua própria mãe, Suniti. 


VERSO 21 


an ag maa AA 
gire RA: 
M0. RARA list II 


tathã manur vo bhagavân pitâmaho 

yam eka-matyà puru-daksinair makhaih 
istvâbhipede duravâpam anyato 

bhaumarh sukharh divyam athàpavargyam 


tathã-—de forma semelhante; manuh-—Svayambhuva Manu; vah— 
teu; bhagavàn—adorável; pitàmahah-—avó; yam—a quem; eka- 
matyà—com devoção inquebrantável; puru—grande; daksinaih— 
caridade; makhaih-—executando sacrifícios; isfvi-—adorando; abhi- 
pede—obteve; duravapam—dificil de alcancar; anyatah—por qual- 
quer outro meio; bhaumam-—material; sukham—felicidade; di- 
vyam-— celestial; atha—depois disso; apavargyam— liberação. 


TRADUÇÃO 
Suniti informou a seu filho: Teu avô Svãyambhuva Manu execu- 
tou grandes sacrifícios com distribuição de caridade, e deste modo, 
com fé e devoção inquebrantáveis, adorou e satisfez a Suprema Per- 
sonalidade de Deus. Agindo dessa maneira, ele obteve o maior su- 
cesso em felicidade material e depois disso atingiu a liberação, a 
qual é impossível de alcançar adorando os semideuses. 


SIGNIFICADO 
o sucesso da vida de alguém é medido por sua felicidade material 
nesta vida e pela liberação na próxima. Só se pode obter tal sucesso 
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pelagraça da Suprema’ Personalidade de- Deus: As palavras: eka- 
matyã significam concentrar a mente no Senhor, sem desvios. Este 
processo de adoração indesviável ao Senhor Supremo também é 
mencionado no Bhagavad-gitã como ananya-bhãk, “Aquilo que:é 
impossível de obter de qualquer outra fonte” também & mencionado 
aqui. “Outra fonte” refere-se a adorar os semideuses, Enfatiza-se 
aqui especialmente que a opulência de Manu devia-se a sua indesviá- 
vel fidelidade no transcendental serviço ao Senhor. Uma pessoa que 
dispersa sua mente em adorar muitos semideuses a fim..de obter 
felicidade material é considerada como carente de inteligência. Se 
alguém quiser inclusive felicidade material, poderá adorar o Senhor 
Supremo sem desvios, € as pessoas que desejarem liberação também 
poderão adorar o Senhor Supremo e alcançar sua meta de vida. 

m VERSO 22 


a TAPA RAS 


IIA 
ama forma 


FARA MA TA RRA 


tam eva vatsàsraya bhrtya-vatsalarn 
mumuksubhir mrgya-padàbja-paddhatim 
ananya-bháve nija-dharma-bhávite 
manasy avasthapya bhajasva pürusam 


-- tama Ele; eva—também; vatsa—meu. querido filho; ásraya— 
refugia-te; bhriya-vatsalam—na Suprema Personalidade. de-.Deus, 
que é muito bondoso com Seus devotos; mumuksubhih—também 
por pessoas que desejam liberação; mrgya-—ser procurado; pada- 
abja— pés de lótus; paddhatim-—sistema; ananya-bháve—numa situa- 
ção indesviável; nija-dharma-bhâvite —estando. situado. na: própria 
posição constitucional. original; manasi—à mente; avasthâpya— 
colocando; bhajasva-—continua executando serviço devocional; pú- 
rusam—a Pessoa Suprema. 


TRADUÇÃO 
Meu querido filho, deves também refugiar-te na Suprema Per- 
sonalidade de Deus, que é muito bondoso com Seus devotos. As 
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pessoas que buscam liberação do ciclo de nascimentos e mortes 
refugiam-se sempre aos pés de lótus do Senhor em serviço devo- 
cional. Purificando-te mediante a execução da ocupação a ti desig- 
nada, simplesmente situa a Suprema Personalidade de Deus em teu 
coração, e, sem te desviares por um momento, ocupa-te sempre a 
serviço dEle. 


SIGNIFICADO 

O sistema de bhakti-poga que a'rainha Suniti descreveu para seu 
filho é o processo modelar de compreensão de Deus. Todos podem 
continuar em seus deveres ocupacionais constitucionais e ao mesmo 
tempo manter a Suprema Personalidade de Deus dentro de seu cora- 
ção. Isto também foi ensinado pelo próprio Senhor a` Arjuna no 
Bhagavad-gità: "Continua lutando, mas mantém-Me dentro de tua 
mente.” Este deve ser o lema de toda pessoa honesta em busca da 
perfeição em consciência de Krgna. A este respeito, a rainha Suniti 
avisou a seu filho que a Suprema Personalidade de Deus é conhe- 
cida como bArtya-vatsala, o que indica que Ele é muito bondoso 
com Seus devotos. Ela disse: *Vieste a mim chorando, tendo sido 
insultado por tua madrasta, mas não há nada que eu possa fazer 
para o teu bem. No entanto, Krsna é tão bondoso com Seus devo- 
tos que, se recorreres a Ele, então a bondade combinada de milhões 
de mães como eu será superada por Seus afetuosos e delicados 
procederes. Mesmo quando todas as outras pessoas não conseguem 
mitigar nossa miséria, Krsna é capaz de ajudar o devoto.” A rainha 
Suniti também enfatizou que o processo de aproximar-se da Su- 
prema Personalidade de Deus não é fácil, mas é almejado por 
grandes sábios que são muito avançados em compreensão espiri- 
tual. A rainha Suniti também indicou com sua instrução que 
Dhruva Maharaja era apenas uma crianga de cinco anos de idade, e 
não lhe'era possível purificar-se mediante o processo de karma- 
kanda. Porém, através do processo de bhakti-yoga, mesmo uma 
criança' de menos de cinco anos, ou qualquer pessoa de qualquer 
idade, pode purificar-se. Esta é a importância especial da bhakti- 
voga. Portanto, ela aconselhou-o a não aceitar a adoração a semi- 
deuses ou qualquer outro processo, mas simplesmente a refugiar-se 
na Suprema Personalidade de Deus, é o resultado seria a perfeição 
plena: Tão logo alguém ponha a Suprema Personalidade de Deus 
dentro de seu coração, tudo torna-se fácil e bem sucedido. 


Dhruva Maharája deixa o lar 


VERSO 23 
ari aai Rana 
gaai à aÀ FA l 
To gm ERC 
fug Rara MIRIM 


nünyarh tatah padma-palàsa-locanüd 
duhkha-cchidarh te mrgayami kaficana 

yo mrgyate hasta-grhita-padmaya 

Sriyetarair añga vimrgyaminayd 


na anyam—não outros; tatah—portanto; padma-palása-loca- 
nãt-da Suprema Personalidade de Deus de olhos de lótus; duhkha- 
chidam —aquele que pode mitigar as dificuldades alheias; 1e—tuas; 
mrgayami—estow buscando; kañcana—ninguém mais; yah-—quem; 
mrgyate--busca; hasta-grhita-padmayã--tendo uma flor de lótus na 
mão; sriyã--a deusa da fortuna; itaraih-—por outrosy ariga-—meu 
querido filho; vimrgyamánayá—aquele que é adorado. 


, TRADUÇÃO 

“Meu querido Dhruva, quanto a mim, não encontro ninguém que 
possa mitigar tua aflição além da Suprema Personalidade de Deus, 
cujos olhos são como pétalas de lótus. Muitos semideuses tais como 
o Senhor Brahmã buscam o prazer da deusa da fortuna, mas a 
própria deusa da fortuna, com uma flor de lótus em sua mão, está 
sempre pronta a prestar serviço ao Senhor Supremo. 


SIGNIFICADO 

Suniti ressalta nesta passagem que'a bênção recebida da Supre- 
ma Personalidade de Deus e a recebida dos semideuses não estão 
no mesmo nível. Pessoas tolas dizem que, independentemente de 
quem seja adorado, obter-se-á o mesmo resultado, mas na verdade 
isto não é assim. No Bhagavad-gitã também se afirma que as bên- 
çãos recebidas dos semideuses são todas temporárias e destinam-se 
aos menos inteligentes. Em outras palavras, como os semideuses 
são todos almas materialmente condicionadas, embora estejam 
situados em posições muito elevadas, suas bênçãos não podem ser 
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permanentes. Bênção permanente 'é a bênção espiritual, uma vez 
que a alma espiritual é eterna. Também se diz no Bhagavad-gitá 
que somente pessoas que perderam sua inteligência póem-se a 
adorar os semideuses. Portanto, Suniti-disse a seu filho que ele não 
deveria buscar a misericórdia dos semideuses, mas deveria aproxi- 
mar-se diretamente da Suprema Personalidade de Deus para miti- 
gar sua miséria. 

As opulências materiais são controladas pela Suprema Personali- 
dade de Deus através de Suas diferentes potências e especificamente 
da deusa da fortuna. Portanto, aqueles que andam atrás de opulên- 
cias materiais buscam o prazer ou a:misericórdia da deusa da for- 
tuna. Mesmo os semideuses altamente situados adoram a deusa da 
fortuna, mas a deusa da fortuna, a própria Mahã-Lakgmi, vive bus- 
cando o prazer da Suprema: Personalidade de Deus. Consequente- 
mente, qualquer pessoa-que adote a adoração ao Senhor Supremo 
recebe automaticamente as bênçãos da deusa da fortuna. Nesta fase 
de sua vida, Dhruva Maharaja buscava opulências materiais, e sua 
mãe aconselhou-o corretamente, dizendo que, mesmo em busca de 
opulências: materiais, é melhor adorar, não os semideuses, mas: o 
Senhor Supremo. 

Embora um devoto puro não busque bênçãos do Senhor Supre- 
mo em troca de avanço material, afirma-se no Bhagavad-gitã que as 
pessoas piedosas recorrem ao Senhor mesmo em busca de bênçãos 
materiais. ‘Uma pessoa que- recorre à Suprema Personalidade de 
Deus em troca de ganho material gradualmente se purifica na asso- 
ciacáo com. o. Senhor. Supremo. «Assim.ela-se' liberta de todos os 
desejos materiais e eleva-se à plataforma de vida espiritual.. A não 
ser que se eleve à-plataforma espiritual, não lhe é possível trans- 
cender completamente toda a contaminação material. 

Suniti, a máe de Dhruva; era mulher:perspicaz, e por isso acon- 
selhou seu filho a adorar :0-Senhor Supremo e ninguém mais. 
Descreve-se aqui o Senhor como: aquele que tem-olhos de lótus 
(padma-palàsa-locanàt).. Quando: uma. pessoa está fatigada, se vê 
uma flor de lótus, toda a sua fadiga pode imediatamente reduzir-se 
a zero. De modo semelhante, quando uma pessoa aflita vê o rosto 
de lótus da Suprema Personalidade de Deus, imediatamente todo o 
seu pesar-é reduzido, A flor de lótus também é um símbolo na mão 
do Senhor Visnu, bem como na máo da deusa da fortuna. Os adora- 
dores da:deusa da fortuna e do Senhor Vignu simultaneamente sáo 
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decerto muito opulentos em todos os sentidos, mesmo na vida mate- 

rial. O Senhor às vezes é descrito como siva-viriñcinutam, o que 

significa que o Senhor Siva e o Senhor Brahmã também oferecem 
respeitosas reveréncias aos pés de lótus da Suprema Personali- 
de Deus, Nàráyana. 


VERSO 24 
Ta sa, 
a dd aa ql 
dra fra a: go RN 
maitreya uváca 
evarh safijalpitarn mátur 
ükarnyürthàgamarh vacah 


sanniyamyütmanáatmànam 
niscakráma pituh purát 


maitreyah uváca—o grande sábio Maitreya disse; evam—assim; 
safijalpitam-—falado junto; maãtuh--da mãe; ükarnya—-ouvindo; 
artha-àgamam-—intencionais; vacah—palavras; sanniyamya-—con- 
trolando; atmanã-—pela mente; àtmánam-——próprio eu; nisca- 
krâma-—foi embora; pituh-—do pai; purát—da casa. 


TRADUCAO 
O grande sábio Maitreya continuou: A instrução de Suniti, a 
mãe de Dhruva  Mahãrãja, destinava-se realmente à satisfação de 
seu objetivo desejado. Portanto, após deliberada consideração e 
com inteligência e determinação fixa, ele deixou a casa paterna. 


SIGNIFICADO d 

Tanto a máe quanto o filho lamentavam-se por Dhruva Maharaja 
ter sido insultado por sua madrasta e-por.o.pai não ter tomado 
nenhuma providência contra isto: Porém, a mera lamentação é iná- 
til — devemos encontrar-meios de mitigar nossa Jamentacáo.: Assim, 
tanto a mãe quanto o filho decidiram refugiar-se aos-pés de lótus do 
Senhor porque esta é a única solução para todos os problemas 
materiais. Indica-se a este respeito que Dhruva Mahãrãja deixou a 
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cidade capital de seu pai para dirigir-se a um lugar solitário em 
busca da Suprema Personalidade de Deus. Também é instrução de 
Prahiâda Maharaja que, se alguém está buscando paz de espírito, 
deve livrar-se de toda a contaminação da'vida familiar e refugiar-se 
na Divindade Suprema, indo à floresta. Para'o Gaudiya Vaignava, 
esta floresta é a floresta de Venda, ou Vyndavana. Se alguém se 
refugiar em Vyndávana sob o abrigo de Vrndãvanegvari, Srimati 
Radhaãrâni, certamente todos: os problemas de sua vida serão mui 
facilmente resolvidos. 


VERSO 25 


ARAGAO e da AA 
a qa fra ora fas Rat 


náradas tad upákarnya 
jfiatvà tasya cikirgitam 
sprstvà mürdhany agha-ghnena 
pâninã prâha vismitah 


nãradah-—o grande sábio Nárada; vat— isto; upâkarnya-—ouvin- 
do falar; jfarva--e sabendo; tasya—suas (de Dhruva-Mahãraja); 
cikirsitam-— atividades; sprstvã-—tocando; mirdhani—na cabeça: 
agha-ghnena—que pode eliminar todas as atividades pecaminosas; 
pâninã-—pela mão; prâha-—disse; vismitah—estando surpreso. 


TRADUÇÃO 
O grande sábio Nãrada ficou sabendo desta notícia, e, compre- 
endendo todas as atividades de Dhruva Mahãrãja, ficou maravi- 
lhado. Ele aproximou-se de Dhruva, e, tocando a cabeça do menino 
com sua mão plenamente virtuosa, falou o seguinte. 


SIGNIFICADO 
Quando Dhruva Mahãrãja contou a sua mãe, Suniti, todos os 
incidentes que haviam ocorrido no palácio, Nãrada não estava pre- 
sente. Assim, pode ser que se pergunte, como Nãrada ficou sabendo 
de-todos esses episódios? A resposta é que Nãrada é rrikala-jfia: ele 
é tão poderoso que pode entender o passado, o futuro e o presente 
do coração de todos, assim como a Superalma, a Suprema Persona- 
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lidade de Deus. Portanto, após entender a forte determinação de 
Dhruva Mahārāja, Nārada veio em sua ajuda. Isto pode ser expli- 
cado da seguinte maneira: a Suprema Personalidade de Deus está 
presente no coração de todos, e assim que Ele compreende que uma 
entidade viva está levando a sério o seu ingresso no serviço devo- 
cional, Ele envia Seu representante. Dessa maneira, Nárada foi 
enviado até Dhruva Maharaája. Explica-se isto no: Caitanya- 
caritàmrta. Guru-krsna-prasade paya bhakti-lata-bija: pela graga do 
mestre espiritual e de Krsna, pode-se ingressar no serviço devo- 
cional. Devido à determinação de Dhruva Mahárája, Krsna, a 
Superalma, imediatamente enviou o Seu representante, Narada, 


para iniciá-lo. 


VERSO 26 


aa da gai AMARA | 
aa RA ARA IRA 


aho tejah ksatriyanam 
müna-bhangam amrsyatam 

bálo py aya hrda dhatte 
yat samátur asad-vacah 


'aho--qu&o surpreendente é; tejah-—poder:; ksatriyanam-—dos ksa- 
triyas, mána-bhangam—fetindo o prestígio; amrsyatám—incapaz 
de tolerar; balah—apenas uma crianca; api—embora; ayam—este; 
hrdá—no coração; dhatte—tomou; yat—aquilo que; sa-mãtuh—da 
madrasta; asat—intragáveis; vacah— palavras. 

Y TRADUÇÃO 

Quão maravilhosos são os poderosos ksatriyas. Eles não podem 
tolerar sequer uma leve ofensa contra seu prestígio. Imagina só! 
Este menino é apenas uma criança, todavia as palavras ásperas de 
sua madrasta tornaram-se insuportáveis para ele. 


SIGNIFICADO 
Descrevem-se as qualificações dos ksarriyas no Bhagavad-gità. 
Duas qualificações importantes são ter um sentido de prestígio e 
não fugir da batalha. Parece que o sangue ksatriya dentro do corpo 
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de Dhruva Maharaja era naturalmente muito ativo. Se a cultura 
bramínica kgarriya ou 'vaisya é mantida numa família, naturalmente 
osfilhos' e netos herdam aquele espírito da classe. Portanto, se- 
gundo o sistema védico, o samskara, ou o sistema reformatório, 
mantém-se mui rigidamente. Se alguém deixa de observar as medi- 
das reformatórias correntes na família, imediatamente degrada-se 
aum padrão de vida inferior. 


VERSO 27 
am, SAT 


E AMA ga d 
IM AA AA AA IRON 


nárada uváca 
nâdhunapy avamânar te 
sammânarh vâpi putraka 
laksayâmah kumãrasya 
saktasya kridanádisu 


náradah uváca—o grande sábio Narada disse; na—náo; adhu- 
ná—logo agora; api—embora; avamánam—insulto; te—a ti; sam- 
müànam —oferecendo respeitos; và—ou; api—certamente; putraka— 
meu querido: menino; /aksaydamah—posso ver; kumárasya—de meni- 
nos. .como. tu; saktasya—estando apegado; kridana-ādişu—a fol- 
guedos e frivolidades. 


TRADUÇÃO 
O grande sábio Nãrada disse: Meu querido menino, não passas 
de uma criança cujo apego é a folguedos e outras frivolidades. Por 
que te deixaste afetar por palavras que feriram tua honra? 


SIGNIFICADO 
Habitualmente, quando uma criança é chamada de patifa ou tola, 
ela acha graça e não leva muito a sério essas palavras insultuosas. 
Do mesmo modo, quando lhe dirigem palavras elogiosas, ela não 
liga- para elas. Mas, no caso de Dhruva Mahãrãja, o espírito ksa- 
triya era tão forte que ele não pôde tolerar um leve insulto de sua 
madrasta o-qual injuriou seu prestígio de ksarriya. 


Dhruva Maharaja deixa o lar 


VERSO 28 


fa fas a ada: | 
ge aa Fara: Ira 


vikalpe vidyamáne pi 
na hy asantoga-hetavah 
purhso moham rte bhinná 
yal loke nija-karmabhih 


vikalpe—alternagáo; vidyamáne: api—embora exista; na—náo; 
lhi—certamente; asantosa-—insatisfacáo; Aetavah —causas; purisah— 
“das pessoas; moham rte—sem estar iludidas; bhinnãh-—separadas; 
var loke—dentro deste mundo; nija-karmabhih-—por seu próprio 
trabalho. 
p 

TRADUÇÃO 

* Meu querido Dhruva, se sentes que tua honra foi ferida, ainda 


assim não tens motivo para insatisfação. Esta classe de insatisfação 
é mais um aspecto da energia ilusória; todas as entidades vivas são 
controladas por suas ações anteriores, e por isso existem diferentes 
variedades de vida, de gozo ou de sofrimento. 


» 


RU SIGNIFICADO 

Os Vedas dizem que a entidade viva é sempre“incontaminada, 
não sendo afetada pelo contato com a matéria. A entidade viva 
obtém diferentes espécies de corpos materiais devido a suas ações 
fruitivas anteriores. Se, entretanto, compreende a filosofia de que, 
como alma espiritual viva ela não tem afinidade nem pelo sofri- 
mento nem pelo prazer, então é considerada uma pessoa liberada: 
Confirma-se no Bhagavad-girá (18.54) que brahma-bhitah prasan- 
nãtmã: quando alguém está realmente situado na plataforma trans- 
cendental, não tem nada por que se lamentar e nada por que ansiar. 
Nãrada Rsi primeiramente quis convencer Dhruva Maharaja de que 
ele não passava de uma criança: ele não devia-se deixar afetar por 
palávras de insulto ou honra. E, se ele era tão desenvolvido a ponto 
de entender honra e insulto, então esta compreensão” devia ser 
aplicada em sua própria vida. Ele deveria saber que tanto honra 
quanto desonra são destinadas a alguém unicamente devido a 
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suas acóes anteriores; portanto, nào se deve ficar triste ou feliz em 
nenhuma circunstáncia. 


VERSO 29 


qa ARA que | 
AER AER Ta RAN 


paritusyet tatas tàta. 
távan-mátrena púrusah 

daivopasâditam yâvad 
viksyesvara-gatim budhah 


paritugyet —deve contentar-se; tatah—portanto; táta—meu querido 
menino; (dvat—até essa; mátrena—qualidade; pürusah—uma pessoa; 
daiva— destino; upasáditam—oferecido por; yàvat—como; viksgya— 
vendo; i$vara-gatim—-o processo do Supremo; budhah—quem é 
inteligente. 


TRADUÇÃO 
O processo da Suprema Personalidade de Deus é deveras mara- 
vilhoso. Quem é inteligente deve aceitar este processo e contentar-se 
com qualquer coisa que venha, favorável ou desfavorável, por Sua 
vontade suprema, 


SIGNIFICADO 

O grande sábio Nãrada ensinou a Dhruva Mahãrája que devemos 
estar satisfeitos em todas as circunstâncias. Toda pessoa que é inte- 
ligente deve saber que, devido ao nosso conceito de existência corpó- 
rea, estamos sujeitos ao sofrimento e ao prazer, Aquele que está na 
posição transcendental, além do conceito de vida corpórea, é con- 
siderado inteligente. Quem é devoto aceita especialmente todos os 
reveses. como- dádivas do Senhor Supremo. Quando o devoto é 
posto em aflicáo, ele aceita isto como misericórdia de Deus e Lhe 
oferece repetidas reverências com o corpo, a mente e o intelecto. 
Uma pessoa inteligente, portanto, deve estar sempre satisfeita e 
depender da: misericórdia do Senhor, 


Dhruva Mahārāja deixa o lar 


VERSO 30 


a aR AÑ | 
qan g I gai gant aA AA loll 


atha mátropadistena 
yogenàvarurutsasi 
EL yat-prasadám sa vai purnsarn 

pe duraradhyo mato mama 
p 
1 atha—portanto; mátrü—por tua mãe; upadistena—sendo instruído; 
"yogena—pela meditacáo mística; avarurutsasi—queres te elevar; 
!yat-prasádam— cuja misericórdia; sah—esta; vai—certamente; puri- 
¡sam—das entidades vivas; duráradhyah-——muito difícil de executar; 
¿matah—opiniño; mama—minha. 


Pii: 


jer TRADUCAO 
Agora resolveste te submeter ao processo místico de meditação 


“de acordo com a instrução de tua mãe, simplesmente para alcançar 
“a misericórdia do Senhor, porém, na minha opinião, tais austeri- 
“dades não são possíveis para nenhum homem comum. É muito difí- 
“cil satisfazer a Suprema Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

O processo de bhakti-yoga é simultaneamente muito difícil e 
muito fácil de executar. $ri Nárada: Muni, o supremo mestre espiri- 
'tual, está testando Dhruva Mahárãja para ver quão determinado ele 
está em prosseguir no serviço devocional. Isto faz parte do processo 
¡de aceitar um discípulo. O grande sábio Narada veio até Dhruva 
sob orientação da Suprema Personalidade de Deus simplesmente 
para iniciá-lo, todavia está pondo à prova a determinação de 
Dhruva em executar o processo. É um fato, contudo, que para uma 
pessoa sincera o serviço devocional é muito fácil. Mas, para quem 
não é determinado e sincero, este processo é muito difícil. 


VERSO 31 


qua a arma: | 
a fas RRA NR 
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munayah padavirh yasya 
nihsarigenoru-janmabhih 

na vidur mrgayanto pi 
tivra-yoga-samadhinà 


munayah—grandes sábios; padavim—caminho; yasya—cujos; 
nihsangena—pelo desapego; uru-janmabhih—após muitos nasci- 
mentos; na—nunca; viduh-—compreenderam; mrgayantah—bus- 
cando; api—certamente; tivra-yoga--rigorosas austeridades; samã- 
dhiná—pelo transe. 


TRADUÇÃO 
Nãrada Muni continuou: Após tentar este processo por muitos e 
muitos nascimentos e permanecerem desapegados da contaminação 
material, colocando-se continuamente em transe e praticando mui- 
tas espécies de austeridades, muitos yogis místicos mostraram-se in- 
capazes de encontrar o fim do caminho da compreensão de Deus. 


VERSO 32 


at feda fonte few: | 
RaR aa ae Arai agra NRI 


ato nivartatám esa 
nirbandhas tava nisphalah 

yatisyati bhaván kale 
Sreyasüm samupasthite 


atah—doravante; nivartatám—simplesmente pára; esah—isto; nir- 
bandhah—determinacáo; tava—tua; nisphalah—sem qualquer resul- 
tado; yatisyati—no futuro deves tentar; bhaván—tu; kale—no devido 
curso do tempo; sreyasâm-—oportunidades; samupasthite—estando 
presentes. 


TRADUÇÃO 
Por esta razão, meu querido menino, não deves esforçar-te por 
isso: nào lograrás o sucesso. É melhor que vás para casa. Quando 


Dhruva Maharája deixa o lar 


estiveres crescido, pela misericórdia do Senhor obterás uma opor- 
de executar estas realizações místicas. Poderás, então, 


SIGNIFICADO 

" De um modo geral, uma pessoa inteiramente treinada atinge a 
perfeição espiritual no final de sua vida. Segundo o sistema védico, 
portanto, a vida é dividida em quatro fases. No começo, a pessoa 
torna-se um brahmacãri, estudante que estuda o conhecimento vé- 
dico sob a orientação autorizada de um mestre espiritual. Depois, 
fórna-sé um chefe de família e executa deveres familiares de acordo 
tom o processo védico: Em seguida, o chefe de família torna-se 
um vanaprastha, e aos poucos, tão logo esteja maduro, renuncia à 
vida familiar é também à vida de vanaprastha e adota sannyãsa, 
devotando-se totalmente ao serviço devocional. 

De um modo geral, as pessoas pensam que a infância destina-se 
Bo gozo da vida, a ocupar-se em brincadeiras e esportes, que a 
juventude foi feita para'se gozar da companhia de mocinhas, e, 
quando a pessoa envelhece, no momento da morte, então ela deve 


- tentar praticar serviço devocional ou um processo de voga mística. 


Mas esta conclusão não vale para devotos que são realmente sérios. 
O grande sábio Nárada instrui Dhruva Maharája desta maneira 
apenas para testá-lo. Na'verdade,'a ordem direta é que, em qual- 
quer fase da vida, deve-se começar a prestar serviço devocional. 
Porém, é dever do mestre espiritual pôr à prova o discípulo para ver 
quão sério é seu desejo de executar serviço devocional, para depois 
poder iniciá-lo. 

3 


æt 
VERSO 33 


qu qq Qafafed uda epu: d 
ate rd aa UÑA IRA 


vasya yad daiva-vihitarh 
sa tena sukha-duhkhayoh 
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ātmānarh toşayan dehi 
tamasah pāram rcchati 


yasya—qualquer pessoa; yat—aquilo que; daiva—pelo destino; 
vihitam— destinado; saht—tal pessoa; tena— por esta; sukha-duhkha- 
yoh—felicidade ou afligio; dimánam—o próprio eu; tosayan— 
estando satisfeita; dehi—uma alma corporificada; tamasah-—da escu- 
ridáo; param—para o outro lado; rechati—cruza. 


TRADUÇÃO 
Todos devem tentar manter-se satisfeitos em qualquer condição 
de vida — seja na aflição, seja na felicidade — que a vontade suprema 
lhes ofereça. Alguém que persevere dessa maneira é capaz de cruzar 
a escuridão da ignorância mui facilmente. 


SIGNIFICADO 

A existência material consiste em atividades fruitivas piedosas e 
impiedosas. Enquanto alguém estiver ocupado em qualquer espécie 
de atividade que não seja o serviço devocional, ele obterá felicidade 
e aflição neste mundo material. Quando desfrutamos da vida em 
dita felicidade material, deve-se entender que estamos diminuindo 
as ações resultantes de nossas atividades piedosas. E quando somos 
postos em sofrimento, deve-se entender que estamos diminuindo as 
ações resultantes de nossas atividades impiedosas. Ao invés de nos 
apegarmos à felicidade e aflição circunstanciais resultantes de ativi- 
dades. piedosas: ou impiedosas, se desejarmos escapar das garras 
desta ignorância, então deveremos aceitar qualquer posição em que 
sejamos colocados pela vontade do Senhor. Assim, se simplesmente 
nos rendermos à Suprema Personalidade de Deus, escaparemos das 
garras desta existência material. 


VERSO 34 
qa a JARA | 
RA A Wien 


Dhruva Mahārāja deixa o lar 


gunadhikan mudar lipsed 
anukrosam gunâdhamãt 

y maitrirh samānād anvicchen 
5 na tàpair abhibhüyate 
t 
— guna-adhikàt—alguém que seja mais qualificado; mudam—prazer; 
lipset—deve-se sentir; anukrosam--compaixão; guna-adhamàt— 
alguém que seja menos qualificado; maitrim—amizade; samánát— 
com um igual; anvicchet—deve-se desejar; na—n&o; tápaih—pela 
tribulacáo; abhibhüyate—se afeta. 


b TRADUÇÃO 
Todo homem deve agir assim: ao encontrar uma pessoa mais qua- 
lificada que ele, deve ficar muito satisfeito; ao encontrar uma pessoa 
menos qualificada, deve ter compaixão dela; e ao encontrar alguém 
igual, deve fazer amizade com ele. Dessa maneira, ele jamais será 
afetado pelas três espécies de misérias deste mundo material. 


a SIGNIFICADO 

De um modo geral, quando encontramos alguém mais qualifi- 
cado que nós, ficamos com inveja dele; quando encontramos al- 
guém menos qualificado, zombamos dele; e quando encontramos 
alguém igual ficamos muito orgulhosos de nossas atividades. Essas 
são as causas de todas as tribulações materiais. O grande sábio 
Nãrada, portanto, aconselha que um devoto deve agir com per- 
feição. Ao invés de invejar alguém mais qualificado, ele deve antes 
alegrar-se em recebê-lo. Ao invés de ser opressivo com alguém 
menos qualificado, deve ser compassivo com ele simplesmente para 
elevá-lo ao nível adequado. E ao se encontrar com um igual, ao 
invés de orgulhar-se de suas próprias atividades diante dele, deve 
tratá-lo como um amigo. Deve-se também ter compaixão das pes- 
soas em geral, que estão sofrendo por estarem esquecidas de Krsna. 
Essas importantes linhas de conduta farão as pessoas: felizes neste 
mundo material. 
E VERSO 35 


HI SAI 
SA TRT GTA d 
ai: sen jai casa T: ISI 





340 Srimad-Bhãgavatam [Canto 4, Cap. 8 


dhruva uvüca 
so 'yam Samo bhagavatà 
sukha-duhkha-hatátmanüm 
darsitah krpayà purnsam 
durdarso 'smad-vidhais tu yah 


dhruvah uvãca—Dhruva: Mahãrája disse; sah=-que; ayam-—isto; 
$amah-=equilíbrio mental; bhagavará--por Vossa Onipoténcia; su- 
kha-duhkha-—felicidades: e “misérias; hara-ãtmanâm--aqueles que 
são afetados; darsitah-—mostradas; krpayã-—pela misericórdia; purh- 
sâm-—das pessoas; durdarsah—muito difícil de perceber; asmar- 
vidhaih-—por pessoas como nós; tu—-mas; yah—tudo o que dissestes. 





TRADUÇÃO 
Dhruva Mahārāja disse: Meu querido Senhor Náradaji, para 
uma pessoa cujo coração está perturbado pelas condições materiais 
de felicidade e aflição, tudo o que tão amavelmente acabastes de 
explicar sobre como atingir a paz de espírito é decerto uma exce- 
lente instrução. Mas, quanto a mim, estou coberto pela ignorância, 
e esta espécie de filosofia não toca meu coração. 


SIGNIFICADO 

Existem: várias classes. de- homens.- Uma classe-é ados akümis, 
referindo-se àqueles que não têm desejos materiais. Os desejos não 
podem deixar de existir, quer materiais quer espirituais: O desejo 
material surge quando queremos’ satisfazer nossos sentidos pessoais. 
Alguém que esteja pronto a sacrificar qualquer coisa para satisfazer 
a/Suprema Personalidade de: Deus:pode ser considerado como ten- 
do desejos espirituais: Dhruva" não aceitou a instrução: dada pelo 
grande santo Nàrada. porque: julgava-se incapaz de seguir uma 
instrução: que proibia todos os desejos materiais. Não € verdade, 
contudo, que-aqueles que têm desejos materiais: sejam proibidos-de 
adorar a Suprema Personalidade de Deus. Esta é essencialmente a 
lição da vida de Dhruva, Ele francamente admitiu que seu coração 
estava cheio de desejos materiais. Ele se afetara muito com as pala- 
vras cruéis de sua madrasta, ao passo que aqueles que são avança- 


dos espiritualmente não ligam para'a condenação ou adoração de 
ninguém. 


36] Dhruva Maharaja deixa o lar 


No. Bhagavad-gitá, afirma-se que as pessoas que são realmente 
“avançadas na vida espiritual não se importam com o comporta- 

to dual deste mundo material. Mas Dhruva: Mahãrãja fran- 
'camente admitiu não ser transcendental à aflição-de felicidade: e 
tristeza materiais. Ele acreditava que a instrução dada por Nárada 
gra valiosa, todavia não podia aceitá-la. A questão a ser levantada 
aqui é se uma pessoa atormentada por desejos materiais pode ou 
não adorar a Suprema Personalidade de Deus. A resposta é que 
todos podem adorá-lO. Mesmo que alguém tenha muitos desejos 
materiais a satisfazer, deve adotar a consciência de Krsna e adorar o 
Supremo Senhor Krsna, que é tão misericordioso que satisfaz os 
desejos de todos. Esta narração deixará bem claro que ninguém é 
impedido de adorar a Suprema Personalidade de Deus, mesmo que 
tenha muitos desejos materiais. 


b: 
VERSO 36 


ani Asiaa i ENT | 
ge a fa ER RAN 


athápi me 'vinitasya 
ksattram ghoram upeyusah 
surucyã durvaco-bânair 
na bhinne srayate hrdi 


-atha:api—portanto; me—-meu; avinitasya—n&o. muito submisso; 
kşāttram—o espírito de um kgatriya; ghoram-—intolerante; upe- 
yusah—alcangado; surucyah—da rainha Suruci; durvacah—pa= 
lavras ásperas; báanaih—pelas flechas; na-—náo; bhinne—sendo 
trespassado; srayate—penetram em; Ardi—o coracáo. 


o TRADUÇÃO 

-. Meu querido senhor, sou muito insolente por não aceitar vossas 
instruções, mas a culpa não é minha, Devo isto ao fato de ter nascido 
em família de ksatriyas. Minha madrasta, Suruci, trespassou-me o 
coração com suas palavras ásperas. Portanto, vossas valiosas ins- 
truções não penetram em meu coração. 
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SIGNIFICADO 

Diz-se que o coração ou a mente são como um pote de barro: 
uma vez'quebrado, não pode ser consertado de modo algum. Dhruva 
Maháràája deu este exemplo a Nãrada Muni. Ele disse que seu co- 
ração, tendosido trespassado pelas flechas das palavras ásperas de 
sua madrasta, sentia-se tão quebrado que nada parecia valioso além 
de seu desejo de revidar o insulto dela. Sua madrasta dissera que, 
como ele nascera do ventre de Suniti, uma rainha desprezada de 
Mahaãraja Uttânapãda, Dhruva Mahãrãja não era capaz sequer de 
sentar-se no trono ou no-colo de seu pai. Em outras palavras, 
segundo sua madrasta, ele não poderia ser declarado rei. A deter- 
minação de Dhruva Mahãraja, portanto, era de tornar-se rei de um 
planeta ainda mais exaltado que o possuído pelo Senhor Brahma, o 
maior de todos os semideuses. 

Dhruva Mahãrãja indiretamente informou ao grande sábio Nãra- 
da que existem quatro tipos de espíritos humanos — o espírito 
bramínico, o espírito ksarriya, o espírito vaisya e o espírito sadra. O 
espírito de uma casta não é aplicável aos membros de outra. O 
espírito filosófico enunciado por Nárada Muni podia ser apropria- 
do para uma pessoa de espírito bramínico; mas não era apropriado 
para um kgatriva. Dhruva francamente admitiu que carecia de 
humildade bramínica e portanto era incapaz de aceitar a filosofia 
de Nárada Muni. 

As afirmações de Dhruva Maharaája indicam que, a menos que 
uma crianga seja treinada de acordo com sua tendéncia, náo há 
possibilidades de ela desenvolver seu espírito particular. Era dever 
do mestre espiritual ou professor observar o movimento psicológico 
deum menino em particular e assim treiná-lo num dever ocupa- 
cional específico. Dhruva Maharája, já tendo sido treinado dentro 
do espírito kyatriya, não aceitaria a filosofia bramínica. No Oci- 
dente temos experiência prática desta incompatibilidade dos tempe- 
ramentos bramínico e de kgarriya. Os rapazes americanos, que sim- 
plesmente foram treinados como súdras, não são absolutamente 
aptos a lutar na guerra. Portanto, quando são chamados a alistar-se 
no exército, eles se recusam porque não têm espírito ksatriya. Esta 
€ uma causa de grande insatisfação na sociedade. 

Ofato de esses rapazes não terem espírito ksarriya não significa 
que recebam treinamento para adquirir qualidades bramínicas; eles 
são treinados como súdras e, assim, frustrados, estão se tornando 


37] Dhruva Maharaja deixa o lar 


ippies. Contudo, logo que ingressam no movimento para a cons- 
cia de Krsna, recém-iniciado no Ocidente, eles são treinados 
adquirir qualificações bramínicas, muito embora tenham caído 
s condições mais baixas como sadras. Em outras palavras, uma 
que o movimento para a consciência de Krsna é aberto a todos, 
as pessoas em geral podem obter as qualificações bramínicas. É 
disto que mais se precisa no momento atual, pois agora realmente 
'náo há bràhmanas ou ksatriyas, mas somente vaisyas e, na maioria 
dos casos, sudras. A classificação da sociedade em brahmanas, ksa- 
atriyas, vaisyas e Súdras é muito científica. No corpo social humano, 
os brahmanas sáo considerados a cabeca, os ksatriyas s&o os bra= 
ços, os vaisyas o estómago, e os súdras as pernas. No momento 
atual, o corpo tem pernas e estómago, mas.riáo tem braços nem 
cabeça, e por isso a sociedade está confusa. É necessário restabe- 
Jecer as qualificacóes bramínicas a fim de elevar a sociedade 
humana caída ao padrão superior de consciência espiritual. 


Cs VERSO 37 


^ vá fra [UE EE 
a ngs 


padarh tri-bhuvanotkrstarh 
jigisoh'sadhu vartma me 

brühy asmat-pitrbhir brahmann 
anyair apy anadhisthitam 


: padam—posicáo; tri-bhuvana—os trés mundos; urkrstam—a: me- 
]hor; jigisoh—desejoso; sadhu— honesto; vartma—caminho; me—a 
mim; brühi—por favor, dizei; asmat— nosso; pitrbhih— pelos antes 
passados, o pai e o avô; brahman—ó grande brahmana; anyaih— 
pelos outros; api—mesmo; anadhisthitam —não adquirida. 


TRADUÇÃO. 

Ó bráhmana erudito, meu desejo é ocupar uma posição mais ele- 
vada do que qualquer posição já atingida dentro dos três mundos 
por qualquer pessoa, mesmo por meus pais e avós. Por favor, fazei- 
me o obséquio de aconselhar-me sobre um caminho honesto a se- 
guir, pelo qual eu possa alcançar a meta de minha vida. 
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SIGNIFICADO 

“Quando Dhruva Mahãrãja recusou-se a aceitar a instrução brami- 
nica: de Nárada Muni, naturalmente a próxima pergunta seria que 
espécie de instrucáo ele desejava. Assim, antes mesmo que Nárada 
Muni perguntasse, Dhruva Mahārāja expressou seu desejo sincero. 
Seu pai, é claro, era o imperador de todo o mundo, e seu avô, o 
Senhor Brahmã, o criador do universo. Dhruva Maharája expres- 
sou seu desejo de possuir um reino melhor que os de seu pai e de 
seu avô. Ele francamente afirmou que queria um reino que-não 
tivesse competidor dentro dos três mundos, a saber, os sistemas 
planetários superior, intermediário e inferior. A personalidade mais 
elevada dentro deste universo é o Senhor Brahmã, e Dhruva Mahã- 
rãja queria/uma posição superior inclusive à dele. Ele queria tirar 
proveito da presença de Nãrada Muni porque sabia muito bem que 
se Nárada Muni, o maior devoto do Senhor Krsna, concordasse em 
abengoá-lo ou mostrar-lhe o caminho, então certamente ele seria 
capaz de ocupar uma posição mais elevada do que a de qualquer 
pessoa dentro dos três mundos. Assim, ele quis a ajuda de Nãradaji 
para alcançar esta posição. Dhruva Mahãraja queria uma posição 
superior à de Brahmã. Uma proposta praticamente impossível, mas, 
satisfazendo a: Suprema Personalidade de Deus, um devoto pode 
obter até o impossível. 

Um ponto específico mencionado aqui é que Dhruva Mahãraja 
queria ocupar uma posição elevada, não de qualquer maneira, mas 
por meios honestos. Isto indica que, se Krsna lhe oferecesse seme- 
lhante posição, ele a aceitaria, Esta é-a natureza do devoto. Pode 
ser que ele deseje ganho material, mas aceita-o somente se Krgna lho 
oferecer. Dhruva Mahãrãja estava pesaroso de não poder aceitar a 
instrução de Nãrada Muni; portanto, pediu-lhe que tivesse misericór- 
dia dele e lhe mostrasse um caminho pelo qual ele pudesse satisfazer 
os desejos de sua mente. 

VERSO 38 
ATA aa sn | 
fa dl fra, só Ral 
núnam bhavan bhagavato 
yo 'hgajah paramesthinah 
vitudann atate vinam 
hitàya jagato 'rkavat 
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niinam-— certamente; bhavan — Vossa Onipoténcia; bhagavatah—do 


“Senhor; yah—aquilo que; ariga-jah—nascido .do corpo; parames- 


qhinah —Senhor Brahmá; vitudan—tocando; afate—viajais por toda 
a parte; vinàm—um instrumento musical; hitāya—para o bem-estar; 
'atah—do mundo; arka-vat—como o sol. 


5 TRADUÇÃO 

+ Meu querido senhor, sois um digno filho do Senhor Brahmá, e 
viajais, tocando vosso instrumento musical, a vinã, para o bem-estar 
de todo o universo. Sois como o-sol, que gira no universo para o 
benefício de todos os seres vivos. 


SIGNIFICADO 

»Dhruva Mahárája, embora fosse uma criança, expressou sua espe- 
Tanga de poder receber a bênção de um reinado que excedesse em 
opulência aos de seu pai e de-seu avô, Ele também expressou sua 
alegria por ter encontrado uma pessoa tão elevada como, Nárada, 
cujo único interesse era iluminar o mundo, assim como o sol, que 
gira por todo o universo somente com o propósito de beneficiar os 
habitantes de todos os planetas. Nàrada Muni viaja por todo o uni- 
verso com o único propósito de executar a melhor das atividades be- 
neficentes para todo o universo, ensinando a todos a tornarem-se de- 
votos da Suprema Personalidade de Deus, Assim, Dhruva Mahãrãja 
sentiu-se plenamente confiante de que Nárada Muni poderia satis- 
fazer seu desejo, muito embora o desejo fosse muito extraordinário, 

O exemplo do sol é muito significativo. O sol é tão bondoso que 
distribui sua luz por toda a parte, sem fazer distinções. Dhruva 
Maharaja pediu a Nárada Muni que tivesse misericórdia dele. Lem- 
brou que Nãrada viaja por todo o universo com o simples propósito 
de fazer o bem a todas as almas condicionadas. Ele pediu a Nãrada 
Muni que mostrasse sua misericórdia, concedendo-lhe a realização 
de seu desejo em particular. Dhruva Mahãrãja estava firmemente de- 
terminado a satisfazer o seu desejo, e para este propósito é que dei- 
xou seu lar e o palácio. 

VERSO 39 


a sam 


ERREA o | 


fa: NOME É TIS a 112911 
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maitreya uvãca 
ity udahrtam ákarnya 
bhagavân nãradas tadã 
pritah pratyaha tam bala 
sad-vàkyam anukampayà 


maitreyah uvâca—o sábio Maitreya continuou; iti—assim; uda- 
hrtam—=sendo falado; ¿karnya—ouvindo; bhagaván náaradah—a 
grande personalidade Nárada; radü—em seguida; pritah—estando 
satisfeito; pratyaha—respondeu; tam—a ele; bálam—o' menino; sat- 
vakyam—bom conselho; anukampayã-—sendo compassivo, 


TRADUÇÃO 
O sábio Maitreya continuou: A grande personalidade Nãrada 
Muni, ao ouvir as palavras de Dhruva Mahãrãja, ficou com muita 
compaixão dele, e, a fim de demonstrar-lhe sua imotivada miseri- 
córdia, deu-lhe o seguinte bom conselho. 


SIGNIFICADO 
Uma vez que o grande sábio Nárada é o principal mestre espiri- 
tual, naturalmente sua única atividade é conceder o maior benefício 
a quem quer que ele encontre. Dhruva Mahárája, contudo, era um 
menino, e assim seu pedido era também o de uma brincadeira de 
criança. De qualquer modo, o grande sábio compadeceu-se dele, e 
para o seu bem-estar falou os seguintes versos. 


VERSO 40 
MI IMTI 
AA a aa a 
EA TR A A RAT Bo! 
nárada uváca 
jananyabhihitah panthah 
sa vai nihsreyasasya te 
bhagavàn vâsudevas tarn 
bhaja tarn pravanütmanàá 


40] 


—'nüradah uvüca—o grande sábio Narada disse; jananya— por tua 

; abhihitah—declarado; panthah—o caminho; sah—este; vai— 
nte; nihsreyasasya—a meta última da vida; te—para ti; 

'avàn—a Suprema Personalidade de Deus; vüsudevah—K rsna; 
a Ele; bhaja—presta teu serviço; tam—por Ele; pravana- 

“Gtmanã-—absorvendo tua mente plenamente. 

+ 

o TRADUÇÃO 

0 grande sábio Nárada disse a Dhruva Maharája: A instrução 

dada por tua máe, Suniti, de seguires o caminho do servigo devo- 

cional à Suprema Personalidade de Deus, é justamente adequada 

para ti. Portanto, deves absorver-te inteiramente no serviço devo- 

cional ao Senhor. 


SIGNIFICADO 

O pedido de Dhruva Mahàrája era de obter uma morada que fosse 
maior inclusive que a do Senhor Brahmá: Dentro deste universo, o 
Senhor Brahmã é tido como a pessoa que está na posição mais ele- 
vada, pois é o principal de todos os semideuses, mas Dhruva Mahã- 
rája queria um reino superior ao dele. Portanto, seu desejo náo 
poderia ser satisfeito através da adoração a algum semideus. Como 
se descreve no Bhagavad-gitã, as bênçãos oferecidas pelos semi- 
deuses são todas temporárias. Portanto, Nárada Muni pediu a 
Dhrúva Maharaja que seguisse o caminho recomendado por sua 
mãe - adoração a Krsna, Vásudeva. Quando Krsna oferece algo, 
isto sempre ultrapassa a expectativa do devoto. Tanto Suniti quanto 
Nãrada sabiam que a exigência de Dhruva Mahārāja era impossível 
de ser satisfeita por algum semideus, e por isso ambos recomenda- 
rám a prática do processo de serviço devocional ao Senhor Krsna. 

Nárada Muni é chamado aqui de bhagavan porque ele pode 
abençoar qualquer pessoa do mesmo modo que o pode a Suprema 
Personalidade de Deus. Ele estava muito satisfeito com Dhruva 
Maharaja, e pessoalmente poderia ter dado de imediato qualquer 
coisa que ele desejasse, mas não é este o dever do mestre espiritual. 
Seu dever é ocupar o discípulo em serviço devocional adequado, 
como se prescreve nos sástras. Krsna esteve igualmente presente 
diante de Arjuna, e, muito embora pudesse ter-lhe dado tódas as 
facilidades para a vitória sobre o grupo oposto sem nenhuma luta, 
Ele nào o fez; ao invés disso, Ele mandou que Arjuna lutasse. Da 
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mesma. maneira, Nàrada Muni mandou Dhruva Mahãrãja submeter- 
se à disciplina devocional a fim de alcançar o resultado desejado. 


VERSO 41 


hinge a AA STE | 
qr da aaa w AA RL 


dharmārtha-kāma-mokşākhyarh 
ya icchec chreya àtmanah 

ekam hy eva hares tatra 
káranam páda-sevanam 


dharma-artha-kàma-moksa—os quatro princípios: religiosidade, 
desenvolvimento econômico, gozo dos sentidos e liberação; akAyam— 
pelo. nome; ya/i—quem; icchet—deseje; $reyah—a meta da vida; 
ütmanah—do eu; ekam hi eva—somente a única; hareh-—da Suprema 
Personalidade de. Deus; tatra—nesta; küranam—a causa; páda- 
sevanam-—adorando os pés de lótus. 


TRADUÇÃO 
Qualquer pessoa que deseje os frutos dos quatro princípios — 
religiosidade, desenvolvimento econômico, gozo dos sentidos e, 
finalmente, liberação — deve ocupar-se em serviço devocional à 
Suprema Personalidade de Deus, pois, a adoração a Seus pés de 
lótus produz a satisfação de todos esses desejos. 


SIGNIFICADO 

O Bhagavad-gitã diz que somente com a sanção da Suprema Per- 
sonalidade de Deus podem os semideuses oferecer bênçãos. Portanto, 
sempre que se oferece algum sacrifício a um semideus, o Senhor 
Supremo sob a forma de nãrâyana-silã, ou $alagrama-silã, é trazido 
para observar o sacrifício. Na verdade, os semideuses não podem 
dar bênção alguma sem a sanção do Senhor Supremo. Nãrada 
Muni, portanto, aconselhou que, mesmo em troca de religiosidade, 
desenvolvimento econômico, gozo dos sentidos ou liberação, deve- 
mos aproximar-nos da Suprema Personalidade de Deus, oferecer- 
Lhe orações e, aos pés de lótus do Senhor, pedir-Lhe a satisfação de 
nosso desejo. Isto é inteligência verdadeira. Uma pessoa inteligente 
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jamais se dirige aos semideuses para pedir algo. Ela recorre direta- 
mente à Suprema Personalidade de Deus, que é a causa de todas as 
bênçãos. 

* Como o Senhor $ri Krsna diz no Bhagavad-gitã, a execução de 
cerimônias ritualísticas não é verdadeira religião. O verdadeiro cami- 
nho da religião é render-se aos pés de lótus do Senhor. Para quem é 
realmente rendido aos pés de lótus do Senhor, não há possibilidade 
de qualquer esforço separado em busca de desenvolvimento econô- 
mico. Um devoto ocupado a serviço do Senhor não fica desapontado 
na satisfação dos seus sentidos. Se ele deseja satisfazer seus sentidos, 
Krsna satisfaz este desejo. Quanto à liberação, qualquer devoto ple- 
namente ocupado a serviço do Senhor já está liberado, portanto, ele 
não precisa pedir em separado a sta liberação. 

Nãrada Muni, portanto, aconselhou Dhruva Maharája a refugiar- 
se em Vasudeva, o Senhor Krsna, e dedicar-se ao processo aconse- 
Ihado por sua mãe, pois isto o ajudaria a satisfazer seu desejo. Neste 
verso, Narada Muni enfatiza especialmente o serviço devocional ao 
Senhor como o único caminho. Em outras palavras, mesmo que 








alguém esteja cheio de desejos materiais, pode continuar seu serviço 
devocional ao Senhor, que todos os seus desejos serão satisfeitos. 


VERSO 42 


DIESE EIE 
goai agai aa aiei eaat RE NRN 


tat tāta gaccha bhadrarh te 
yyamunayas tata suci 

punyarn madhuvanar yatra 
sannidhyam nityada hareh 


tai—isto; táta—meu querido filho; gaccha-—vai; bhadram —boa 
fortuna; te—para ti; yamunayah—do Yamuna; tatam——margem; 
Suci—estando purificado; punyam-—a sagrada; madhu-vanam—cha- 
mada Madhuvana; yatra—onde; sânnidhyam-—estando mais perto; 
nityada—sempre; hareh—da Suprema Personalidade de Deus. 


TRADUCAO 
Meu querido menino, desejo-te, pois, toda a boa fortuna. Deves 
ir até a margem do Yamunã, onde existe uma floresta sagrada 
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chamada Madhuvana, e ali purificar-te. Simplesmente indo lá, uma 
pessoa aproxima-se mais da Suprema Personalidade de Deus, que 
sempre vive ali. 

SIGNIFICADO 

Tanto Nãrada Muni quanto Suniti, a mãe de Dhruva Mahãrãja, 
aconselharam Dhruva Mahãrãja a adorar a Suprema Personalidade 
de Deus, Agora, Nàrada Muni está especialmente dando-lhe orien- 
tações de como essa adoração à Pessoa Suprema pode frutificar 
mui rapidamente. Ele recomenda que. Dhruva Maharaája vá até a 
margem. do. Yamunã, onde existe uma floresta chamada Madhu- 
vana, e comece sua meditação e adoração ali. 

Os lugares de peregrinação têm uma vantagem especial para um 
devoto — fazê-lo avançar rapidamente em sua vida espiritual. O 
Senhor Krsna vive em toda a parte, mas, de qualquer modo, é 
muito fácil aproximar-se dEle em lugares sagrados de peregrinação 
porque esses lugares são habitados por grandes sábios. O Senhor 
Sri Krsna. diz que vive onde quer que Seus devotos estejam can- 
tando as glórias de Suas atividades transcendentais. Há muitos 
loçais de peregrinação na Índia; especialmente proeminentes são: 
Badari-nãrâyana, Dváraka, Rámesvara e Jagannátha Puri. Estes 
locais sagrados são chamados de os quatro dhâmas. Dháma refere- 
se a um local onde se pode entrar em contato imediato com o 
Senhor Supremo. Para ira Badari-náráyana, é preciso passar por 
Hardwar no caminho rumo à Suprema Personalidade de Deus. De 
modo semelhante, existem outros locais sagrados de peregrinação, 
tais como Prayãga (Allahabad) e Mathurã, e o mais elevado de 
todos eles é Vrndávana. A menos que alguém seja muito avançado 
na vida espiritual, recomenda-se que ele viva em tais locais sagrados 
e execute serviço devocional ali. Mas, um devoto avançado como 
Nãrada Muni, que está ocupado em trabalho de pregação, pode 
servir ao Senhor Supremo em qualquer parte. Às vezes, ele vai 
inclusive aos planetas infernais. As condições infernais não afetam 
Nàrada Muni porque ele está ocupado em atividades de alta 
responsabilidade em serviço devocional. Segundo a afirmação de 
Nárada Muni, Madhuvana, que ainda existe na área de Vrndávana, 
no distrito de Mathurà, é um lugar sacratíssimo. Muitas pessoas 
santas ainda vivem ali, ocupadas em serviço devocional ao Senhor. 

Existem doze florestas na área de Vrndãvana, e Madhuvana é 
uma delas, Peregrinos vindos de toda a parte da Índia reúnem-se e 
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visitam todas estas doze florestas. Há cinco florestas na margem 
“oriental do Yamuna: Bhadravana, Bilvavana, Lauhavana, Bhândira- 
vana e Mahãvana. Na margem ocidental existem sete; Madhuvana, 
Talavana, Kumudavana, Bahulâvana, Kâmyavana, Khadiravana 
e Vrndãvana. Nessas doze florestas há diferentes ghàjas, ou bal- 
neários. Eles são enumerados da seguinte maneira: (1) Avimukta, 
(2) Adhirüdha, (3) Guhya-tirtha, (4) Prayága-tirtha, (5) Kanakhala, 
(6) Tinduka-tirtha, (7) Sürya-tirtha, (8) Vatasvâmi, (9) Dhruva- 
gháta (Dhruva-gháta, onde há muitas belas árvores frutíferas e florí- 
feras, € famoso porque Dhruva Mahárája meditou e submeteu-se 
a rigorosas penitências e austeridades ali, num. local elevado), 
(10) Rsi-tirtha, (11) Moksa-tirtha, (12) Budha-tirtha, (13) Gokarna, 
(14) Krsnagangã, (15) Vaikuntha, (16). Asi-kunda, (17) Catub- 
sâmudrika-kúpa, (18) Akrüra-tirtha. (quando Krsna e Balarâma iam 
a Mathurá na quadriga dirigida por. Akrurà, todos eles tomaram 
banho neste ghãfa), (19) Yájfika-vipra-sthâna, (20) Kubjá-kúpa, 
(21) Ranga-sthala, (22) Maficha-sthala, (23) Mallayuddha-sthâna e 
(24) Dasasvamedha, 





VERSO 43 


arg ara: avs AR | 
SARA ERRATA: Aa: 11921 
snãtvânusavanarh tasmin 
kalindyãh salile $ive 
krtvocitâni nivasann 
atmanah kalpitasanah 


snàütvü—após tomar banho; anusavanam—trés vezes; tasmin— 
neste; kalindyah—no rio Kalindi (o Yamuna); salile—na. água; 
five—que é muito auspiciosa; krtva—executando; ucitáni—ade- 
quado; nivasan—sentado; atmanah—do eu; kalpita-asanah—tendo 
preparado um assento. 


TRADUÇÃO y 
Nārada Muni instruiu; Meu querido menino, nas águas do rio 
Yamunā, que é conhecido como Kālindi, deves tomar três banhos 
diariamente porque essa água é muito auspiciosa, sagrada e limpa. 
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Após banhar-te, deves executar os princípios regulativos necessários 
para a astânga-yoga e então sentar-te em teu ásana [assento] numa 
posição calma e silenciosa. 


SIGNIFICADO 

Esta afirmação dá a entender que Dhruva Mahárája já fóra ins- 
truído sobre como praticar o sistema óctuplo de yoga, conhecido 
como asfáriga-yoga. Explica-se este sistema no Bhagavad-gitã Como 
Ele É, no capítulo intitulado “Sankhya-poga”, páginas 245-293, 
Compreende-se que na asfânga-yoga pratica-se a estabilidade da 
mente e então a concentração na forma do Senhor Visgnu, como se 
descreverá nos versos seguintes. Afirma-se aqui claramente que a 
astünga-yoga não é um exercício de ginástica corporal, mas uma 
prática para concentrar a mente na forma de Visnu. Antes de 
sentar-se em seu dsana, que também se descreve no Bhagavad-gità, 
a'pessoa precisa banhar-se bem em água limpa ou sagrada três vezes 
por dia. /A água do Yamuna é naturalmente muito limpa e pura, e 
assim, se alguém nela se banhar três vezes, ficará sem dúvida muito 
bem purificado externamente. Nárada Muni, portanto, instruiu 
Dhruva Maharaja que fosse até à márgem do Yamuná e assim se 
purificasse externamente. Esta é parte do processo gradual da prá- 
tica de yoga mística. 


VERSO 44 


MUERA E RAE | 
TAREAS EN TA BI 


prânãyâmena tri-vrtã 
prânendriya-mano-malam 

Sanair vyudasyabhidhyayen 
manasá guruná gurum 


prāņāyāmena—através de exercícios respiratórios; tri-vrtā—pelos 
trés métodos recomendados; prána-indriya—o ar vital e os sentidos; 
manah— mente; malam—impureza; sanaih—gradualmente; vyuda- 
sya—abandonando; abhidhyayer—medita em; manasá—pela men- 
a gurunü—imperturbada; gurum—-o supremo mestre espiritual, 
rsna. 
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b TRADUÇÃO 

Após sentar-te em teu assento, pratica as três espécies de exercí- 
cios respiratórios, e assim gradualmente controla o ar vital, a mente 
e os sentidos. Liberta-te inteiramente de toda a contaminação mate- 
rial, e, com grande paciência, começa a meditar na Suprema Perso- 
nalidade de Deus. 





SIGNIFICADO 

Descreve-se sumariamente neste verso todo o sistema de yoga, 
dando-se ênfase especial aos exercicios respiratórios a fim de apa- 
ziguar a mente perturbada. A mente, por natureza, está sempre 
oscilando, pois ela é muito instável, mas o exercício respiratório 
destina-se a controlá-la. É bem possível que este processo de con- 
trolar a mente funcionasse naqueles dias, há milhões de anos atrás, 
quando Dhruva Maháraja o adotou, mas, no momento atual, é pre- 
ciso fixar a mente diretamente nos pés de lótus do Senhor através 
do processo de cantar. Cantando o mantra Hare Krsna, concen- 
tramo-nos imediatamente na vibração sonora e pensamos nos pés 
de lótus do Senhor, e mui rapidamente elevamo-nos à posição de 
Samâdhi, ou transe. Se alguém continuar cantando os santos nomes 
do Senhor, que não são diferentes da' Suprema' Personalidade de 
Deus, naturalmente sua mente ficará absorta em pensar no Senhor. 
* Aqui Dhruva Mahãrãja é aconselhado a meditar no guru supre- 
mo, ou o mestre espiritual supremo. O mestre espiritual supremo é 
Krsna, que é portanto conhecido como caitya-guru. Isto se refere à 
Superalma, que está sentada no coração de todos. Ela ajuda inter- 
amente, como se afirma no Bhagavad-gitã, e envia o mestre espi- 
ritual, que ajuda externamente. O mestre espiritual é à manifes- 
tação externa do caitya-guru, ou o mestre espiritual sentado no 
coração de todos. 

O processo pelo qual afastamos nossos pensamentos das coisas 
materiais chama-se pratyahüra, que ocasiona o libertar-se de todos 
Os pensamentos e ocupações materiais. A palavra abhidhyayet, 
usada nesté verso, indica que, a não ser que a mente esteja fixa, não 
'se pode meditar. A conclusão, portanto, é que meditar significa 
pensar internamente no Senhor. Quer cheguemos a esta fase através 
do sistema de astâriga-yoga ou pelo método recomendado nos 
Sástras especialmente para à era atual — cantar constantemente os 
santos nomes do Senhor — a meta é meditar na Suprema Personali- 
dade de Deus. 
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VERSO 45 


RA. ROA 
GU q arenito AA RA 


prasâdabhimukharh sasvar 
prasanna-vadaneksanam 

sunásarh subhruvam cáru- 
kapolar sura-sundaram 


prasáda-abhimukham-—sempre disposto a oferecer misericórdia 
imotivada; $a$vat—sempre; prasanna—agradável; vadana— boca; 
iksanam-—visão; su-nasam-—nariz muito bem formado; su-bhru- 
vam-—sobrancelhas muito bem decoradas; cãru-—belos; kapolam — 
testa; sura=-os semideuses; sundaram —formoso. 


TRADUÇÃO 
[Descreve-se aqui a forma do Senhor.) O rosto do Senhor é per- 
petuamente belíssimo e de expressão agradável. Para os devotos 
que O vêem, Ele nunca parece insatisfeito, e está sempre disposto a 
conceder-lhes bênçãos. Seus olhos, Suas sobrancelhas bem deco- 
radas, Seu nariz afilado e Sua ampla testa são todos belíssimos. Ele 
é mais belo que todos os semideuses. 


SIGNIFICADO 

Este verso explica claramente que devemos meditar da forma do 
Senhor, A meditação impessoal é uma invenção de farsantes dos 
dias modernos, Em nenhum dos textos védicos recomenda-se a me- 
ditação impessoal. No Bhagavad-gitã, quando a meditação é reco- 
mendada, usa-se a palavra mat-parah, que significa “relativo a 
Mim”, Qualquer forma de Vignu relaciona-se com o Senhor Krsna 
porque o Senhor Krsna é a forma Visnu original. Às vezes, alguém 
tenta meditar no Brahman impessoal, que é descrito no Bhagavad- 
gitã como avyakta, significando “imanifesto” ou “impessoal”, Mas o 
próprio Senhor. ressalta que aqueles que estão apegados a este 
aspecto impessoal do Senhor dedicam-se sofridamente a uma ativi- 
dade muito incômoda porque ninguém pode concentrar-se no 
aspecto impessoal. É preciso concentrar-se na forma do Senhor, que 
se descreve aqui para a meditação de Dhruva Mahàràja. Como 
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ficará evidenciado em descrições posteriores, Dhruva Mahārāja aper- 
feiçoou esta espécie de meditação, e sua yoga foi exitosa. 





VERSO 46 


qa. TAROT, | 
mami goi area meia 119411 


tarunarh ramaniyangam 
arunostheksanüdharam 

pranatàsrayanari nrmnarin 
Saranyar karunürnavam 


-tarunam —jovial; ramaniya—atrativo; añgam-—todas as partes do 
corpo; aruna-ostha—lábios rosados como 0 sol nascente; iksana- 
adharam—olhos da mesma natureza; pranata—quem é rendido; 
asrayanam—refúgio dos rendidos; nrmnam-—transcendentalmente 
agradável em todos os sentidos; Saranyam-—a pessoa que é digna de 
receber nossa rendição; karunã-—misericordioso como; arnavam—o 
oceano. 

TRADUÇÃO 
Nárada Muni continuou: A forma do Senhor é sempre jovem. 
Todo membro e cada parte do Seu corpo são corretamente forma- 
dos, livres de defeitos. Seus olhos e lábios são rosados como o sol 
nascente. Ele está sempre disposto a dar abrigo à alma rendida, e 
qualquer pessoa que tenha a fortuna de contemplá-lO sente satis- 
fação plena. O Senhor é sempre digno de ser. o mestre da alma ren- 

dida, pois Ele é o oceano de misericórdia. 


SIGNIFICADO 

Todos são obrigados a render-se a alguém superior. Esta é sempre 
a natureza de nossa condição de vida. No momento atual, estamos 
tentando-nos- render a alguém — à sociedade, à nossa pátria, à fami- 
lia, ao estado ou ao governo. O processo de rendicáo já existe, mas 
nunca é perfeito porque a pessoa ou instituição aos quais nos ren- 
demos são imperfeitos, e nossa rendição, tendo tantos motivos secre- 
tos, também é imperfeita. De tal modo, no mundo material ninguém 
é digno de aceitar a rendição de ninguém, tampouco ninguém se 
rende plenamente a outrem a menos que seja obrigado a 
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fazê-lo. Aqui, porém, o-processo de rendição é voluntário, e o 
Senhor é digno'de aceitar a rendição. Esta rendição da entidade 
viva ocorre automaticamente, logo que ela vê a bela e jovial natu- 
reza do Senhor. 

A descrição dada por Nãrada Muni não é imaginária. A forma 
do Senhor é compreendida através do sistema parampara. Os filóso- 
fos Mayavadis dizem que precisamos imaginar a forma do Senhor, 
mas aqui Nãrada Muni não diz isto. Pelo contrário, ele descreve o 
Senhor de acordo com fontes autorizadas; Ele próprio é uma auto- 
ridade e é capaz de ira Vaikunthaloka ever o Senhor pessoal- 
mente; portanto, sua descrição da aparência corpórea do Senhor 
não é imaginação. Às vezes instruimos nossos estudantes sobre a 
aparência corpórea do Senhor, e eles O pintam. Suas pinturas não 
são imaginárias. A descrição é dada através da sucessão discipular, 
assim como aquela dada por Nárada Muni, que vê o Senhor e 
descreve Sua aparência corpórea. Portanto, tais descrições devem 
ser “aceitas, e, se as pintam, tais pinturas não sáo frutos da ima- 
Binação. 


VERSO 47 
AAA IATA Sed quum i 
ITAM ngo 


srivatsankarh ghana-$yàmam 
purusarh vana-mülinam 

Sankha-cakra-gadà-padmair 
abhivyakta-caturbhujam 


rivatsa-arnikam-—a marca de Srivatsa no peito do Senhor; ghana- 
$yamam-—de cor azulada profunda; purusam-—a Pessoa Suprema; 
vana-málinam—com uma guirlanda de flores; sarikha— büzio; ed 
kra—roda; gada—maga; padmaih—flor de lótus; abhivyakta—ma- 
nifesta; catuh-bhujam—de quatro mãos. 


TRADUÇÃO 
Descreve-se ainda o Senhor como portador da marca de Srivatsa, 
ou o assento da deusa da fortuna, e Sua compleição corpórea é de 
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cor azulada profunda. O Senhor é uma pessoa, usa guirlanda de 
Mores e manifesta-Se eternamente com quatro máos, que seguram 
[começando da mão esquerda inferior] o búzio, a roda, a maça e a 
flor de lótus. 


SIGNIFICADO 

Aqui, neste verso, a palavrà purusam é muito significativa. O 
Senhor nunca é feminino. Ele é sempre masculino (purusa). Por- 
tanto, o impersonalista que imagina a forma do Senhor como a de 
uma mulher está enganado. O Senhor aparece sob forma feminina 
se necessário, mas Sua forma perpétua é purusa porque Ele é origi- 
nalmente masculino. O aspecto feminino do'Senhor é exibido pelas 
deusas da fortuna —Lakgmi, Radhãrâni, Sitã, etc. Todas essas 
deusas da fortuna são servas do Senhor; elas não são o Supremo, 
como imaginam falsamente os impersonalistas. O Senhor Krsna 
sob Seu aspecto de Náráyana sempre tem quatro máos. No Campo 
de Batalha de Kuruksetra, quando Arjuna quis ver Sua forma uni- 
versal, Ele mostrou este aspecto de Nárayana com quatro máos. 


Certos devotos opinam que Krsna é uma encarnacáo de Náráyana, 
mas a escola Bhagavata diz que Náráyana é uma manifestacáo de 
Krsna. 


VERSO 48 
apa qua aperi e | 
reger are PEN 


kiritinarn kundalinarn 
keyüra-valayanvitam 

kaustubhabharana-grivarn 
pita-kauseya-vãsasam 


kiritinam—o Senhor-está decorado com um elmo incrustado de 
jóias; kundalinam—com brincos de pérola; keyúra—colar incrus- 
tado de jóias; valaya-anvitam—com braceletes incrustados de jóias; 
kaustubha-abharana-grivam-—Seu pescoço é decorado pela jóia 
Kaustubha; pita-kauseya-vasasam—e Ele Se' veste com roupas de 
seda amarela. 
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TRADUÇÃO 
Todo o corpo da Suprema Personalidade de Deus, Vásudeva, é 
enfeitado. Ele usa um precioso elmo incrustado de jóias, colares e 
braceletes, Seu pescoço é adornado com a jóia Kaustubha, e Ele Se 
veste com roupas de seda amarela. i 


VERSO 49 

eae eng | 

a red mta vnl 
kañci-kalapa-paryastam 
lasat-kañicana=núpuram 


darsaniyatamam Santa 
mano-nayana-vardhanam 


kañci-kalapa—pequenos; sinos; paryastam—rodeando a cintura; 
lasat-kañicana-nipuram—Suas pernas são: decoradas com sinos de 
tornozelo dourados; darsaniya-tamam —a feição superexcelente; ¿án- 
tam-—pacífico, calmo e tranquilo; manal-nayana-vardhanarm —mui- 
to agradável aos olhos e à mente. é 


TRADUÇÃO 
o Senhor está decorado com pequenos sinos dourados em volta 
de Sua cintura, e Seus pés de lótus são enfeitados com sinos de 
tornozelo dourados. Todos os aspectos de Seu corpo são muito 
atrativos e agradáveis aos olhos. Ele é sempre pacífico, calmo e 
tranqüilo e muito agradável aos olhos e à mente. E 


VERSO 50 


et ratio Foral aa! 
o e duel 
padbhyam: nakha-mani-srenyà 
vilasadbhyàrn samarcatàm 
hrt-padma-karnika-dhisnyam 
akramyâtmany avasthitam 
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^ padbhyüám— por Seus pés de lótus; nakha-mani-srenyã-—à luz 
das unhas semelhantes a jóias nos dedos dos pés; vilasadbhyâm — 
reluzentes pés de lótus; samarcatâm--pessoas que se dedicam a 
adorá-los; hrt-padma-karnikã-—o verticilo da flor de lótus do cora- 
ção; dhisnyam — situado; akramya—apoderando-se; ütmani—no cora- 
ção; avasthitam — situado. 


TRADUÇÃO 
Os verdadeiros yogis meditam na forma transcendental do 
Senhor enquanto Ele permanece no verticilo do lótus de seus 
corações, à luz das unhas semelhantes a jóias de Seus pés de lótus. 


VERSO 51 


faiaga al o 


smayamánam abhidhyayet 
sánurágavalokanam 

niyatenaika-bhütena 
manasã varadarsabham 


smayamânam-—o sorriso do Senhor; abhidhyâyet-—deve-se medi- 
tar nEle; sa-anurâga-avalokanam —aquele que olha para os devotos 
com grande afeição; niyarena-—dessa maneira, regularmente; eka- 
bhütena—com grande atengáo; manasü—com a mente; vara-da- 
r$abham —deve-se meditar no maior outorgador de bênçãos. 


TRADUÇÃO 
O Senhor está sempre sorrindo, e 0 devoto deve constantemente 
ver o Senhor nesta forma, na qual Ele olha mui misericordio- 
samente para o devoto. Dessa maneira, O meditador deve contem- 
plar a Suprema Personalidade de Deus, o outorgador de todas as 
bênçãos. 


SIGNIFICADO 
A palavra niyatena é muito significativa a este respeito, pois 
indica que se deve executar a prática da meditação da maneira 
acima referida. Não devemos inventar um método de meditação na 
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Suprema: Personalidade de Deus, senão que devemos seguir os 
Sastras e personalidades autorizados. Mediante este método pres- 
crito, podemos praticar a concentração no Senhor até estarmos tão 
fixos que alcancemos o transe, pensando sempre na forma do 
Senhor A palavra usada aqui é eka-bhiitena, significando “com 
grande atenção e concentração”. Quem se concentrar nas descrições 
das características corpóreas do Senhor jamais cairá. 


VERSO 52 
Cad Si A RAS 
fa ve a ar a AA AR 


evam bhagavato rüparh 
subhadram dhyayato manah 

nirvrtyà parayà türnarn 
sampannam na nivartate 


evam-——assim; bhagavatah—da Suprema Personalidade de Deus; 
rúpam—forma; su-bhadram—muito auspiciosa; dhyayatah—medi- 
tando; manah—a mente; nirvrtya--libertando-se de toda a conta- 
minacáo material; parayá—transcendental; türmam-—mui pronta- 
mente; sampannam—sendo enriquecido; na—nunca; nivartate— 
decai. 

TRADUÇÃO 

Aquele que medita dessa maneira, concentrando a mente na 
sempre auspiciosa forma do Senhor, liberta-se mui prontamente de 
toda a contaminação material, e não decai da meditação no Senhor. 


SIGNIFICADO 

Esta meditação fixa chama-se samãdhi, ou transe: Uma pessoa 
constantemente ocupada em transcendental: serviço amoroso ao 
Senhor não pode: desviar-se da meditação na forma do Senhor, 
como se descreve neste verso. O arcana-mãrga, ou o caminho devo- 
cional prescrito no sistema Páficarâtra de serviço devocional para 
adorar a Deidade no templo, faz com: que o devoto pense constan- 
temente no Senhor; isto é samâdhi, ou transe. Aquele que pratica 
dessa maneira não pode desviar-se do serviço ao Senhor, e isto o 
torna perfeito na missão da vida humana. 


Dhruva Mahārāja deixa o lar 


VERSO 53 


sus ven gai À quem | 
a A AA TA AA MARA 


japas ca paramo guhyah 
$rüyatürn me nrpütmaja 
yarh sapta-râtrarm prapathan 
pumán pasyati khecarán 
o japah ca—o mantra a ser cantado em relação a isto; paramah— 
muitíssi: guhyah—confidencial; $rüyatam— por favor, ouve; 
“me--de mim; nrpa-atmaja—s filho do rei; yam-—o qual; sapta- 
'râtram—sete noites; praparhan— cantando; pumãn-—uma pessoa; 
pasyati—pode ver; khe-carün—seres humanos que viajam no 
'espaco. 











TRADUÇÃO 


Ó filho do rei, agora falar-te-ei o mantra que deve ser cantado 
juntamente com este processo de meditação. Aquele que cuidado- 
samente canta este mantra por sete noites pode ver os seres huma- 
nos perfeitos que voam pelo céu. 


SIGNIFICADO 

Dentro deste universo existe um planeta chamado Siddhaloka. 
Os habitantes de Siddhaloka são por natureza perfeitos nas con- 
quistas da yoga, que são de oito variedades: uma pessoa pode 
tornar-se menor que o menor; mais leve que o mais leve ou maior 
que o maior; pode imediatamente obter qualquer coisa que deseje, 
pode inclusive criar um planeta, etc. Estas sáo algumas das per- 
feigóes ióguicas. Em virtude do laghima-siddhi, ou processo purifi- 
catório para tornar-se mais leve que o mais leve, os habitantes de 
“Siddhaloka podem voar pelo céu sem avióes ou aeronaves. Nesta 
passagem, Nárada Muni dá a entender a Dhruva Maháraja que, 
meditando na forma transcendental do Senhor e ao mesmo tempo 
cantando o mantra, uma pessoa torna-se táo perfeita que dentro de 
sete dias pode ver os seres humanos que voam pelo céu: Naárada 
Muni usa a palavra japah, indicando que o mantra à ser cantado é 
muito confidencial. Talvez alguém pergunte: "Se é confidencial, 
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por que é mencionado nos escritos do Srimad-Bhágavatam?" Ele é 
confidencial neste sentido: pode-se receber um mantra publicado 
em qualquer parte, mas, a menos que seja aceito através da corrente 
de sucessão discipular, o mantra não tem efeito. Fontes autorizadas 
dizem que qualquer mantra cantado sem ter sido recebido da suces- 
são discipular não tem eficácia, 

Outro ponto estabelecido neste verso é que a meditação deve ser 
executada juntamente como cantar de um mantra. O cantar do 
mantra Hare Krsna é:o processo mais fácil de meditagáo nesta era 
Táo logo alguém cante o mantra Hare Krsna, ele vé as formas de 
Krsna, Ráma e Suas energias, e esta é a fase perfeita de transe. Náo 
se deve tentar artificialmente vera forma do Senhor enquanto se 
canta Hare Krsna, porém, quando o cantar for executado sem ofen- 
sas,-o Senhor. revelar-Se-á automaticamente: à visão do cantor. 
Portanto, aquele que canta tem de se concentrar em ouvir a vibra- 


são, e, sem esforço extra de sua parte, o Senhor aparecerá auto- 
maticamente. 


VERSO 54 


* 


Š a AA ARA 
Ama a paa zea q: | 
a RARA el 


om namo bhagavate vasudevâya 
manirenünena devasya 
kuryãd dravyamayim budhah 
saparyàm vividhair dravyair 
desa-kála-vibhagavít 


omm meu Senhor; namah-—ofereço minhas- respeitosas reve- 
réncias; bhagavate—à Suprema Personalidade de Deus; vásude- 
vàya--ao Senhor Supremo, Vásudeva; mantrena—através deste 
hino, ou.mantra; anena—este; devasya—do Senhor; kuryat—deve-se 
fazer; dravya-mayim—física; budhah-—aquele que é erudito; 
saparyâm-—adoração pelo método prescrito; vividhaih—com: ati 
dades; dravyaih—parafernália; desa—de acordo com o país; kala— 
tempo; vibhaga-vit—aquele que conhece as divisões. 


Verso 54] Dhruva Mahārāja deixa o lar 


TRADUÇÃO 





è 

+ Orh namo bhagavate vasudeviya. Este é o mantra de doze sílabas 
para adorar o Senhor Krsna. Deve-se instalar as formas físicas do 
Senhor, e, juntamente com o canto do mantra, deve-se oferecer 
flores e frutas e outras variedades de alimentos exatamente de 
acordo com as regras e regulações prescritas pelas autoridades. Mas 
isto deve ser feito levando em conta lugar, tempo e conveniências e 
inconveniências concomitantes. 

P 

v SIGNIFICADO 

21:Orh namo bhagavate vasudeváya é conhecido como © dvādaśākşa- 
ra-mantra. Este mantra é cantado pelos devotos Vaisnavas, € co- 
meça com o pranava, ou ornkãra. Há um preceito para os que não 
são brâhmanas de não poderem pronunciar o mantra pranava. Mas 
Dhruva Mahárája nasceu como ksatriya. Ele imediatamente admi- 
tiu diante de Nárada Muni que, como ksatriya, era incapaz de acei- 
tara instrugáo dada por Nárada de desenvolver:renüncia e equilí- 
brio mental, que constituem o interesse do brühmana. De qualquer 
modo, embora não fosse brâhmana, mas ksatriya, a Dhruva foi 
permitido, com base na autoridade de Nárada, pronunciar o prana- 
va ornkãra. Isso é muito significativo. Especialmente na Índia, os 
brãhmanas de casta fazem muitas objeções quando pessoas de ou- 
tras castas, não nascidas em famílias de bráhmanas, recitam este 
mantra pranava. Mas eis aqui a prova tácita de que, se uma pessoa 
aceita o mantra Vaisnava, ou o modo Vaisnava de. adorar a. Dei- 
dade, ela tem permissão de cantar o mantra pranava. No Bhagavad- 
gitã, o Senhor pessoalmente aceita que qualquer pessoa, mesmo 
que seja de espécies inferiores, poderá elevar-se à posição superior e 
voltar ao lar, voltar ao Supremo, simplesmente se fizer sua ado- 
ração de forma adequada. 

As regras prescritas, como. Nárada Muni afirma aqui, são que se 
deve aceitar o mantra através-de um mestre espiritual fidedigno e 
ouvir o mantra com o ouvido: direito. Não somente deve alguém 
cantar ou murmurar o mantra, mas também deve ter diante dele a 
Deidade, oua forma física do Senhor. Evidentemente, quando o 
Senhor aparece, a forma já não é física. Por exemplo, quando uma 
barra de ferro é abrasada no fogo, ela deixa de ser ferro — passa a 
ser fogo. De modo semelhante, quando fazemos uma forma. do 
Senhor — seja de madeira, de pedra, de metal, ou de jóias, ou então 
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em forma de pintura, ou mesmo uma forma dentro da mente — essa 
é'úma forma transcendental, espiritual e fidedigna do Senhor. Não 
somente devemos receber 'o mantra de' mestre espiritual fidedigno 
tomo Narada Muni ou seu representante na sucessão discipular, 
mas também devemos cantar o mantra. E não somente devemos 
cantá-lo, mas também devemos oferecer qualquer alimento dispo- 
nível na parte do mundo em' que vivemos, de acordo com tempo e 
conveniências. 

O método de adoração — cantar o mantra e preparar as formas 
do Senhor — não é estereotipado, tampouco é exatamente o 
mesmo em toda a parte. Menciona-se especialmente neste verso que 
se deve levar em consideração o tempo, o lugar'e as conveniências 
circunstanciais: Nosso movimento para a consciéncia de Krsna está 
se difundindo em todo o mundo, e também instalamos Deidades em 
diferentes centros. Às vezes, nossos amigos indianos, inflados com 
noções inventadas, criticam: “Isto não se faz assim. Aquilo náo se 
faz assim.” Mas eles se esquecem desta instrução de Nárada Munia 
um dos maiores Vaisnavas, Dhruva Maharája. É preciso levar em 
consideração o'tempo, o país e as conveniências em particular. O 
que é conveniente na'Índia pode náo ser conveniente nos países 
ocidentais. Aqueles que nào estão realmente na linha dos ácáryas, 
ou que pessoalmente não sabem como agir no papel de acârya, 
desnecessariamente criticam as atividades do movimento ISKCON 
em países fora da Índia, O fato é que tais críticos nada podem fazer 
pessoalmente para difundir a consciência de Krsna. Se alguém sai e 
prega; correndo todos os riscos e levando em consideração tempo e 
lugar, pode ser que proceda a mudanças na maneira de adoração, 
mas isto não é absolutamente errado, de acordo com o $ástra. 
Srimad Viraraghava-Acârya, um acarya na sucessão discipular da 
Râmãânuja-sampradaya, observa em seu comentário que os canda- 
las, ou almas condicionadas nascidas em famílias inferiores a fa- 
mílias de súdras, também podem ser iniciados de acordo com as 
circunstâncias. Pode ser que se altere levemente as formalidades 
aqui e ali para transformá-los em Vaisnavas. 

O Senhor Caitanya Mahaprabhu recomenda que Seu nome deve 
ser ouvido em todos os cantos do mundo. Como é possível isso a 
menos que se pregue em toda a parte? O culto do Senhor Caitanya 
Maháprabhu € bhagavata-dharma, e Ele recomenda especialmente 
krsna-katha, ou o culto do Bhagavad-gitã e do Srimad-Bhagavatam. 
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recomenda que todos os indianos, considerando que esta tarefa 
ipara-upakãra, ou atividade beneficente, levem a mensagem do 
hor aos outros habitantes do mundo, “Outros: habitantes: do 
” não se refere somente àqueles que são exatamente como os 
brãhmanas e ksatriyas indianos, ou como os bráhmanas de casta, 
“que alegam ser bráhmanas por terem nascido em famílias de 
râhmanas. O princípio de que somente indianos e hindus devem 
ser introduzidos ao culto Vaisnava é uma idéia errónea. Deve haver 
propaganda para levar todas as pessoas ao culto Vaisnava.. o 
movimento para a consciência de Krsna destina-se a este propósito. 
Não há barreiras na propagação do movimento para a consciência 
de Krsna mesmo entre pessoas nascidas em famílias de candalas, 
mlecchas ou yavanas. Mesmo na Índia, este ponto é enunciado por 
Srila Sanátana Gosvámi em seu livro Hari-bhakti-vilasa, que € 
smrti € é o guia védico autorizado para os Vaisnavas em seu com- 
portamento diário. Sanātana Gosvāmī diz que o bronze pode 
transformar-se em ouro quando misturado com mercúrio em deter- 
minado processo químico; da mesma forma, através da diksá (ou 
método de iniciação) fidedigna, qualquer pessoa pode transformar- 
se em Vaisnava. Deve-se receber iniciação de um mestre espiritual 
fidedigno, proveniente da sucessão discipular, que seja autorizado 
por-seu mestre espiritual predecessor. Isto se chama diksa-vidhâna. 
O Senhor Krsna afirma no Bhagavad-gitã que vyapásritya: deve-se 
aceitar um mestre espiritual. Mediante este, processo O mundo 
inteiro poderá converter-se à consciência de Krsna, 
o VERSO 55 


aia: gatan: 
pegadas Pr su nun! 


salilaih $ucibhir mãlyair. 
vanyair múla-phaladibhih 

sastánkurürn$ukai$ cárcet 
tulasyà priyayà prabhum 


salilaih—pelo uso de água; Sucibhih—estando purificada; pee 
lyaih—por guirlandas; vanyaih—de flores silvestres; múla—raízes; 
Phala-adibhih—por diferentes tipos de legumes e frutas; Sasta—a 
gráma recém-brotada; ankura— botóes; arnsukaih-—por cascas de 
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árvores, tais como a bhürja; ca—e; arcet—deve adorar; tulasyà— 
pelas folhas de tulasi; priyaya—que sáo muito queridas pelo 
Senhor; prabhum—o Senhor. 


TRADUÇÃO 
Deve-se adorar o Senhor, oferecendo-Lhe água pura, guirlandas 
de flores puras, frutas, flores e legumes, que são disponiveis na flo- 
resta, ou colhendo gramíneas recém-brotadas, pequenos botões de 
flores ou até mesmo cascas de árvores, e, se possível, oferecendo- 
Lhe folhas de tulasi, que são muito queridas pela Suprema Perso- 
nalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

Menciona-se aqui especificamente que as folhas de rulasi são 
muito queridas pela Suprema Personalidade de Deus, e os devotos 
devem ter o cuidado específico de ter folhas de rulasi em todos os 
templos e centros de adoração. Nos países ocidentais, ao nos ocu- 
parmos em propagar o movimento para a consciência de Krsna, 
ficamos muito infelizes porque não pudemos encontrar folhas de 
tulasi. Ficamos: muito agradecidos, portanto, à nossa discípula 
Srimati Govinda'dàsi porque ela tomou muito cuidado em trazer 
sementes de tulasi, semeá-las até transformarem-se em plantas, e foi 
bem sucedida pela graça de Krsna. Agora, há plantas rulasi cres- 
cendo em quase todos os centros de nosso movimento. 

As folhas de tulasi são muito importantes no método de adorar 
a Suprema Personalidade de Deus, Neste verso, a palavra salilaih 
significa “pela água”. Evidentemente, Dhruva Mahãrãja estava fa- 
zendo sua adoração às margens do Yamunã, O Yamunã e o Ganges 
são sagrados, e às vezes os devotos na Índia insistem que a Deidade 
deve ser adorada com água do Ganges ou do Yamunã. Mas aqui 
encontramos o termo desa-kãla, que significa “de acordo com o 
tempo e o país". Nos países ocidentais não há rio Yamunã ou 
Ganges — a água desses rios sagrados não é disponível. Acaso isto 
significa que a adoração, a arcã, por esta razão, deve ser interrom- 
pida? Náo. Salilaih refere-se a qualquer água — qualquer que seja 
disponível — mas deve estar muito limpa e deve ser colhida em con- 
dicóes puras. Esta água pode ser usada. O resto da parafernália —a 
guirlanda de flores, frutas e os legumes — deve ser colhido de 
acordo como país e de acordo com a sua disponibilidade. As folhas 
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tulasi são muito importantes para satisfazer o Senhor, de modo 

na medida do possível, deve ser feito um arranjo para plantar 
Tulasi. Dhruva Mahárája foi aconselhado a adorar o Senhor com as 
frútas e flores disponíveis na floresta. No Bhagavad-gità, Krsna 
francamente diz que aceita legumes, frutas, flores, etc. Não se deve 
oferecer nada ao Senhor Vasudeva além do que é prescrito aqui 
pela grande autoridade Nárada Muni. Não podemos fazer oferen- 
das à Deidade de acordo com nosso capricho; uma vez que estas 
frutas e legumes são disponíveis em qualquer parte do universo, 
devemos observar este pequeno ponto muito atentamente. 


VERSO 56 


¡a ar 1 
V gr: b WE ll 


labdhvà dravyamayim arcàrn 
ksity-ambv-adisu vàrcayet 

abhrtütmà munih santo 
yata-vàn mita-vanya-bhuk 


labdhva—obtendo; dravya-mayim—feita de elementos físicos; 
'arcám— Deidade adorável; ksiti—terra; ambu—água; adigu—come- 
ando com; vá—ou; arcayet—adoracáo; abhrta-armá—aquele que é 
plenamente auto-controlado; munih—uma grande personalidade; 
gantah— pacificamente; yata-vak— controlando a força da fala; mi- 
ta—frugal; vanya-bhuk—comendo qualquer coisa que seja disponi- 
vel na floresta. 


TRADUÇÃO rigor por 
uma forma do Senhor feita de elementos fisici 

^ rim polpa, madeira e metal. Na floresta, pode-se 
fazer uma forma com nada mais do que terra e água e adorá-lO de 
acordo com os princípios acima. O devoto que tem pleno controle 
sobre si mesmo deve ser muito sóbrio e pacífico e deve contentar- 
se simplesmente com comer as frutas e vegetais disponíveis na 
floresta. 
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SIGNIFICADO 

s»É, essencial. para um devoto. adorar a forma do Senhor, e não 
somente meditar na forma do Senhor dentro de sua mente com o 
cantar do mantra dado pelo mestre espiritual, A adoração da forma 
deve estar presente, O impersonalista dá-se ao incômodo desneçes- 
sário de meditar em algo impessoal ou adorar algo impessoal, e 
o-caminho é muito precário. Somos desaconselhados a seguir o 
método impersonalista de meditar ou adorar o Senhor, Dhruva 
Maharaja foi aconselhado a adorar uma forma feita de terra e água, 
porque, na floresta, se não é possível ter uma forma feita de metal, 
madeira ou pedra, o melhor processo é pegar terra misturada com 
água, com essa mistura fazer uma forma do Senhor e adorá-lO. O 
devoto não deve ficar ansioso acerca de cozinhar alimentos; qual- 
quer coisa disponível na floresta ou na cidade na categoria das fru- 
tas e dos vegetais deve ser oferecida à Deidade, e o devoto deve 
contentar-se comendo isto. Ele náo deve estar ansioso de ter gulo- 
seimas saborosas. Evidentemente, onde quer que seja possível, deve- 
se oferecer às Deidades os melhores alimentos, preparados dentro 
da categoria das frutas e dos vegetais, cozidos ou crus. O fator 
importante é que o devoto deve ser regulado (mita-bhuk): esta é 
uma das boas qualificações de um devoto, Ele não deve ansiar de 
satisfazer a língua com um tipo de alimento em particular. Deve 


ORE com comer qualquer prasáda disponível pela graça do 
enhor. 


VERSO 57 
Ra l 
FRAR MATRAN I4 

svecchāvatāra-caritair 
acintya-nija-máyaya 

karisyaty uttamaslokas 
tad dhyáyed dhrdayan-gamam 


Svasiccha——por Sua própria vontade suprema; avatára—encar- 
nação; caritaih-—atividades; acintya—inconcebíveis; nija-mãyayã— 
por Sua própria potência; karisyati—executa; uttama-slokah-—a 
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Personalidade de Deus; tat—esta; dhyāyet—deve-se- medi- 
1 hpdayam-gamam-—muito atrativas: 


t TRADUÇÃO 
Meu querido Dhruva, além de adorar a Deidade e cantar o man- 
três vezes por dia, deves meditar nas atividades transcendentais 
"Suprema Personalidade de Deus sob Suas diferentes encar- 
como são manifestas por Sua vontade suprema e por Suas 
potências pessoais. 


ai SIGNIFICADO 

SO serviço devocional compreende nove práticas prescritas — ou- 
vir, cantar, lembrar, adorar, servir, oferecer tudo à Deidade, etc. 
Aqui Dhruva Mahārāja é aconselhado, não somente- a` meditar na 
forma do Senhor, mas também a pensarem Seus passatempos 
transcendentais sob Suas diferentes encarnações. Os filósofos Máyà- 
vádis consideram que a encarnação do Senhor está na mesma cate- 
goria que a entidade viva comum. Isto é um grande equívoco. A 
encarnação da Suprema Personalidade de Deus não é forçada a 
agir segundo as leis da natureza material. A palavra svecchã é usada 
aqui para indicar que Ele aparece por Sua vontade suprema. A 
alma condicionada é forçada a aceitar uma espécie particular de 
corpo, de acordo com seu karma, dado pelas leis da natureza mate- 
rial sob a direção do Senhor Supremo. Porém, quando o Senhor 
aparece, Ele não é forçado pelo ditame da'natureza material: Ele 
aparece como bem entende, através de Sua: própria potência in- 
terna. Esta é a diferença: A alma condicionada aceita uma espécie 
particular de corpo, tal como um corpo de porco, através de seu 
trabalho e pela autoridade superior da: natureza material. No 
entanto, quando o Senhor Krsna aparece sob a encarnação de um 
javali, Ele náo é o mesmo tipo de porco que um animal comum. 
Krsna aparece como Varáha-avatára sob um aspecto expansivo: que 
não pode ser comparado ao de um porco comum. Seu apareci- 
mento e desaparecimento sáo inconcebíveis para nós. O Bhagavad- 
gitã diz claramente que Ele aparece através de Sua própria potência 
interna para proteger os devotos e aniquilar os não-devotos. O 
devoto deve sempre considerar que Krsna não aparece como um ser 
humano comum-ou como uma; besta ordinária: Seu aparecimento 
como Varãha-mirti, ou como cavalo'ou tartaruga, é manifestação 
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de Sua potência interna. No Brahma-sarhhità se diz que ànanda- 
cinmaya-rasa-pratibhâvitâbhih: não se deve confundir o apare- 
cimento do Senhor como um ser humano ou uma fera com o 
nascimento de uma alma condicionada comum, que é forçada a 
aparecer pelas leis da natureza, seja como animal, como ser hu- 
mano ou como semideus. Pensar assim é ofensivo. O Senhor Caita- 
nya Maháprabhu condena os Mayavâdis como ofensores à Suprema 
Personalidade de Deus por eles pensarem que o Senhor e as enti- 
dades vivas condicionadas são a mesma coisa. 

Nãrada aconselha Dhruva a meditar nos passatempos do Senhor, 
o que equivale à meditação de concentrar a mente na forma do 
Senhor. Meditar em qualquer forma: do Senhor é valioso, tanto 
quanto o é cantar diferentes nomes do Senhor, tais como Hari, 
Govinda e Nàráyana. Mas, nesta era, somos especialmente aconse- 
lhados a cantar o mantra Hare Krsna conforme é enunciado no 
Sastra: Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare 
Ráma, Hare Ráma; Ráma Ráma, Hare Hare. 


VERSO 58 

ae rat creer: RR 

WD wed Ill 
paricaryã bhagavato 


yàvatyah: pürva-sevitàh 
1à mantra-hrdayenaiva: 
prayuñijyan mantra-mürtaye 


paricaryah—servigo; bhagavatah—da Personalidade de Deus; ya- 
vatyah—como sáo prescritas (conforme mencionado acima); pürva- 
sevitüh-—recomendado ou feito pelos dcáryas anteriores; 14h—isto; 
mantra-hinos; 'hrdayena-—dentro: do: coração; eva—certamente; 
prayufijyàt —deve-se adorar; mantra-mürtaye-—que não é diferente 
do mantra. 


TRADUÇÃO 
Deve-se seguir os passos dos devotos anteriores no que diz res- 
peito a como adorar o Senhor Supremo com a parafernália pres- 
crita, ou deve-se oferecer adoração dentro do coração, recitando 


60] 


“o mantra para a Personalidade de Deus, que não é diferente do 
mantra. 

La 

b SIGNIFICADO R 

“Recomenda-se aqui que, mesmo que alguém não possa provi- 
“denciar a adoração às formas do Senhor com toda a parafernália 
recomendada, ele pode simplesmente pensar na forma do Senhor e 
mentalmente oferecer-Lhe tudo que é recomendado nos: $astras, 
incluindo flores, polpa de candana, búzio, guarda-sol, abano e 
“câmara. A pessoa pode meditar que oferece e cantar o mantra de 
“doze sílabas, or namo bhagavate vasudevaya. Uma vez que o man- 
“tra e a Suprema Personalidade de Deus não são diferentes, pode-se 
adorar a forma do Senhor com o mantra na ausência da para- 
fernália física. A história do brãhmana que adorou o Senhor men- 
talmente, relatada no Bhakti-rasamrta-sindhu, ou O Néctar da 
“Devoção, deve ser consultada a este respeito. Se a parafernália não 
está presente fisicamente, pode-se pensar nos objetos e oferecé-los à 
Deidade, cantando o mantra: São essas as liberais e potentes facili- 


«dádes no processo de serviço devocional. 


VERSOS 59—60 


vi ada qa Ria d 
efa rea ted AR 


great crepat aria: | 
aa ranmi aaa AA lige 


evarh kāyena manasā 
vacasã ca mano-gatam 

paricaryamãno bhagavân 
bhakrimat-paricaryayã 


purhsâm amáyinam samyag 
bhajatürn bhava-vardhanah 
sreyo disaty abhimatam 
yad dharmadigu dehinam 
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» evam—assim; kàyena—pelo corpo; manasá—pela mente; 
casã--pelas palavras; ca—também; REESE AE SAE PAGER 
pensando no Senhor; paricaryamánah—ocupada em servigo devo- 
cional; bhagaván—a Suprema Personalidade de Deus; bhakti-mat— 
de acordo com os: princípios regulativos de serviço devocional: 
paricaryayà—adorando o Senhor; purhsām—do devoto; amidyindm=- 
que é sincera e séria; samyak — perfeitamente; bhajatâm —ocupada 
em serviço devocional; bhãva-vardhanah-—o Senhor, que aumenta 
o êxtase do devoto; sreyah —meta final; disati—outorga; abhima- 
es yai—como eles são; dharma-âdisu—no que diz res- 

i vida espiritual e ao desenvolvi ico; a 
er lvimento económico; dehinàm— 


ere TRADUÇÃO 

ualquer pessoa que desse modo se ocu; 

ao Senhor, séria e sinceramente, com cr tim 
esteja fixa nas atividades dos métodos devocionais prescritos, é e 
soada pelo Senhor de acordo com seu desejo. Se um devoto deseja 
religiosidade material, desenvolvimento econômico, gozo dos senti- 
dos ou liberação do mundo material, ele recebe os resultados. 


- — SIGNIFICADO 

serviço devocional é tão potente que quem presta servi 

) ico de- 
vocional pode. receber qualquer coisa que deseje como bênção da 
Suprema Personalidade de Deus. As almas condicionadas estão 
muitíssimo apegadas ao mundo material, é assim, executando ritos 


religiosos, elas desejam os benefícios, materiais conhecidos como 
dharma e artha. 


VERSO 61 
Rara. aña oque | 
d frena cup fus ns? 


virakta$ cendriya-ratau 
bhakti-yogena bhúyasá 

tarh nirantara-bhâvena 
bhajetaddhà-vimuktaye 
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wviraktah ca—ordem de vida inteiramente renunciada; indriya- 
tau quanto ao gozo dos sentidos; bhakti-yogena— pelo processo 
servico devocional; bhúyasá—com grande seriedade; tam—a Ele 
Supremo); nirantara— constantemente, vinte-e-quatro horas por 
ia: bhávena-—na mais elevada fase de êxtase; bhajeta—deve ado- 
rar; addhà—diretamente; vimuktaye— para liberação. 
e 
do: TRADUÇÃO 
Quem leva a liberação a sério deve dedicar-se com afinco ao 
processo de transcendental serviço amoroso, ocupando-se vinte-e- 
quatro horas por dia na fase mais elevada de êxtase, e deve certa- 
mente afastar-se de todas as atividades de gozo dos sentidos. 


SIGNIFICADO 

Há diferentes fases de perfeição de acordo com os objetivos de 
diferentes pessoas. De um modo geral, as pessoas são karmis, pois 
se-ocupam em atividades de-gozo dos sentidos. Acima dos karmis 
estão os jfiânis, que procuram libertar-se do enredamento material. 
Os yogis são ainda mais avançados porque meditam nos pés de 
lótus da Suprema Personalidade de Deus. E, acima de todos esses, 
estão os devotos, que-simplesmente se ocupam no transcendental 
serviço amoroso ao Senhor; eles estão situados: seriamente na mais 
elevada plataforma de êxtase. 
+ Nesta 'passagem, o conselho dado a Dhruva Mahàrája é que, caso 
ele não tenha - desejo de gozo dos sentidos, ele deve ocupar-se dire- 
tamente em transcendental serviço amoroso ao Senhor. O caminho 
de apavarga, ou liberação, começa à partir da fase chamada mokga. 
Neste verso, menciona-se especialmente a palavra vimuktaye, “para 
liberação.” Se alguém deseja ser feliz neste mundo material, pode 
aspirar a ir aos diferentes sistemas planetários materiais onde há 
um padrão superior de gozo dos sentidos, mas a verdadeira moksa, 
ou liberacáo, alcanga-se sem qualquer desejo semelhante a este; O 
Bhakti-rasâmyta-sindhu explica isto pelo, termo anyabhilásitá- 
sünyam, "sem desejo de gozo material dos sentidos." Para pessoas 
que ainda estáo propensas a desfrutar da vida material em dife- 
rentes fases ou em diferentes planetas, nào se recomenda a fase de 
liberação em bhakti-yoga. Somente pessoas inteiramente livres da 
contaminação do gozo dos sentidos podem mui puramente executar 
bhakti-yoga, ou o. processo de servigo devocional. As atividades 
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no caminho de apavarga até as fases de dharma, artha e kâma 
destinam-se ao gozo dos sentidos, mas, quando chega à fase de 
móksa, a liberação impersonalista, o praticante deseja fundir-se 
na existência do Supremo. Mas isto também é gozo dos sentidos. 
Contudo, aquele que se eleva acima da fase de liberação torna-se 
imediatamente “um dos associados do Senhor; para prestar-Lhe 
transcendental serviço amoroso, Chama-se a isso tecnicamente de 
vimukti. Para esta específica liberagáo vimukti, Nárada Muni 
recomenda que nos ocupemos diretamente em servigo devocional. 


VERSO 62 


Qu IA A q gun: | 
a gui oa 1142 


ity uktas tarn parikramya 
pranamya ca nrpürbhakah 

yayau madhuvanam punyam 
hares carana-carcitam 


iri—assim; | uktah-=sendo falado; tam—a- ele (Nárada Muni); 
parikramya--circum-ambulando; pranamya- oferecendo reverên- 
cias; ca—também; nrpa-arbhakah-—o filho 'do' rei; yayau-—dirigiu- 
se a; madhuvanam—a floresta em Vrndâvana conhecida: como 
Madhuvana;pumyam—que é auspiciosa e piedosa;'hareh-—do 
Senhor; carana-carcitam-—marcada pelos 'pés-de-lótus do Senhor 
Krsna. 


TRADUÇÃO 
Quando Dhruva Mahãrãja, o filho do rei, foi assim aconselhado 
pelo grande sábio Nãrada, ele circum-ambulou Nãrada, seu mestre 
espiritual, e ofereceu-lhe respeitosas reverências. Depois ele partiu 
rumo a Madhuvana, que está sempre marcada pelas pegadas de 
lótus do Senhor Krgna e que portanto é especialmente auspiciosa. 


VERSO 63 
añ ñas gl 
RA UN GA A a IA 


Dhruva Maharaja deixa o lar 


tapo-vanam gate tasm in 
pravisto ntah-purarn munih 
arhitàrhanako rajfia 
sukhásina uvãca tem 
Mena caminho da floresta onde Dhruva Mafia 
executou suas austeridades; gate—tendo-se aproximado ipn, tas- 
'min—lá; pravistah—tendo entrado; antah-puram —dentro A ct 
privada; munih—o grande sábio Narada; arhita==sendo » aaa 
arhanakah—por comportamento respeitoso; rajña—pelo rei; sul vin 
üsinah —quando ele se sentou confortavelmente em seu assento; 
uváca—disse; tam—a ele (0 rei). 


s TRADUÇÃO — 
Ihuvana para 

Depois que Dhruva entrou na floresta Mad! e 

Boyanna o grande sábio Nārada julgou prudente ir el 

com o rei e ver como ele passava em seu palácio. Mm 

Muni aproximou-se do palácio, o rei recebeu-o adequadament 


oferecendo-lhe as devidas reverências. Após sentar-se confortavel- 
mente, Nãrada começou a falar. 


VERSO 64 
RG 3354 


qa mad did ga atas d 
fera fist er eai alfa ia Hl 


nãrada uvãca 
rájan kim dhyāyase dirgham 
mukhena parisusyatà 
kim vã na rigyate kamo 
dharmo vàrthena sarnyutah 


nàradah uváca—o grande sábio Narada Muni disse; — 
querido rei; kim—o que; dhyàyase— pensando em; ua 
profundamente; mukhena—com teu rosto; M R a x 
murchando; kim và—-acaso; na—não; risyaie--stndo-pe 4 m 
mah—gozo dos sentidos; dharmah—rituais religiosos; và—ou; 
thena—com desenvolvimento económico; sariyutah—junto com. 
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TRADUÇÃO 
O grande sábio Nãrada perguntou: Meu querido rei, teu rosto 
parece estar murchando, e parece que vens pensando em algo por 
muitíssimo tempo. Por que isto? Acaso foste impedido de seguir teu 


iig de ritos religiosos, desenvolvimento económico e gozo dos 


SIGNIFICADO 

As quatro fases de avanço da civilização humana são: religiosi- 
dade, desenvolvimento econômico, gozo dos sentidos e, para al- 
guns, a fase de liberagáo. Nárada Muni náo perguntou ao rei sobre 
sua liberação, mas somente sobre a administração do estado, que 
se destina ao avanço dos três princípios, religiosidade, aevo- 
mento econômico € gozo dos sentidos: Uma vez que aqueles que se 
ocupam: em tais atividades não estão interessados em liberação, 
Nãrada não perguntou ao rei sobre isto, Liberação é para pestons 
que perderam todo o interesse em cerimônias ritualísticas religiosas. 
desenvolvimento econômico e gozo dos sentidos. í 


VERSO 65 


tia 
RR a AAA | 
faia: aaron aer IR 


rãjovãca 
suto me bálako brahman 
strainenákarunátmaná 
nirvásitah pañica-varsah 
saha mütrà mahàn kavih 


raja uvüca—o rei respondeu; sutah—filho; me—meu; bálakah— 
menino muito novo; brahman—meu querido bráhmana; straine- 
na—alguém que é demasiadamente apegado a sua esposa; akarunã- 
Gtmaná—alguém que. tem o coração muito durò esem misericórdia; 
eM banido; pañca-varsah—embora o menino tica 
inco anos; saha—com; matra-—-mãe; ün—j i 
Oc crt m; mátra—máe; mahün— grande. personali- 
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" TRADUÇÃO 
| O rei respondeu: Ó melhor dos brihmanas, sou muito apegado à 
minha esposa, e sou tão caído que abandonei todo o comporta- 
'mento misericordioso, mesmo para com meu filho, que tem apenas 

ico anos. Eu o bani e a sua mãe, muito embora ele seja uma 
grande alma e um grande devoto. 
bt 
Dr SIGNIFICADO 

Neste verso, há algumas palavras específicas que devem ser com- 
preendidas mui cuidadosamente. O rei disse que; como era. muito 
apegado a sua esposa, perdera toda a sua misericórdia. Este é,0 
resultado de tornar-se demasiadamente afetuoso com mulheres. o 
rei tinha duas esposas; a primeira esposa era Suniti, € a segunda, 
Suruci. Ele era demasiadamente apegado à-segunda esposa, con- 
tudo; de modo que não pôde comportar-se bem-com Dhruva. Mahā- 
rája. Foi por este motivo que Dhruva deixou-o lar para executar 
austeridades. Embora, como pai, O rei tivesse afeição por seu filho, 
ele diminuiu sua afeição por Dhruva Mahárája porque era demasia- 
damente apegado à segunda esposa. Agora ele estava arrependido 
de que tanto Dhruva Mahàrája quanto sua máe, Suniti, foram pra- 
ticamente banidos. Dhruva Mahārāja foi para a floresta, e, como 
sua mãe estava sendo desprezada” pelo rei, ela estava, portanto, 
quase que banida também. O. rei arrependia-se de ter banido o seu 
filho, pois Dhruva tinha apenas cinco anos e um pai não deve banir 
sua esposa e filhos ou descuidar-se da manutenção deles. Arrepen- 
dido de sua negligência com -Suniti e seu filho, ele estava taciturno, 
e seu rosto parecia murcho. Segundo o Manu-smrti, não se deve 
abandonar esposa e filhos. No' caso de esposa e filhos: serem 
desobedientes e não seguirem os princípios da vida no lar, às vezes 
podem ser abandonados, Porém, no caso de Dhruva Mahãrâja, isto 
não era aplicável porque Dhruva era bem comportado e obediente. 
Além disso, ele era um grande devoto. Uma pessoa assim não deve 
jamais ser desprezada, todavia, o rei se viu «obrigado a bani-lo. 
Agora ele estava muito pésaroso. 


VERSO 66 


arai ARA. TA: 
a a AAA MEN 
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apy anãtharh vane brahman 
mà smüdanty arbhakarn vrkàh 
Srântarh Sayânarm kgudhitam 
parimlàna-mukhambujam 


api—certamente; andtham—sem “ser protegido por ninguém; 
vane—na floresta; brahman—meu querido bráhmana; má—pode 
ser ou náo; sma—náo; adanti—devoraram; arbhakam—o menino 
desprotegido; vrkah—lobos; $rantam—estando fatigado; $ayanam— 
deitado; ksudhitam—estando faminto; parimlána—emaciado; 
mukha-ambujam-—seu rosto, que é como uma flor de lótus. 


TRADUÇÃO 
Meu querido brâhmana, o rosto do meu filho era como uma flor 
de lótus. Estou pensando em suas precárias condições. Ele está des- 
protegido, e talvez esteja com muita fome. Talvez tenha deitado em 
alguma parte da floresta e os lobos o tenham atacado e comido seu 
corpo. 


VERSO 67 
aa dei Aa | 
Asg meega maana GO 


aho me bata daurâtmyam 
stri-jitasyopadháraya 

yo kam premnàruruksantarn 
nàbhyanandam asattamah 


aho—ai de mim; me— minha; bata— certamente; daurarmyam— 
erueldade; stri-jitasya—dominado' por uma mulher; upadharaya— 
simplesmente pensa sobre mim a este respeito; yah—quem; an- 
kam— colo; premnà— por amor; áruruksantam—tentando elevar-se 
até ele; na—náo; abhyanandam—recebi devidamente; asat-tamah— 
o mais cruel. 


TRADUÇÃO 
Ai de mim! Vê só como minha esposa me dominou! Imagina só a 
minha crueldade! Por amor e afeição, o menino tentava subir em 
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meu colo, mas eu n&o o recebi, nem sequer o acariciei por um 
momento. Imagina só quão duro é meu coração. 
- 


"i VERSO 68 
"RA ADT 


pimp ua: seed uad fag | 
SEMA MR, TU A nel 


nàrada uvüca 
mã mã sucah sva-tanayam 
deva-guptarh visampate 
tat-prabhivam avijñaya 
prāvrħkte yad-yaso jagar 


nüradah uvüca—o grande sábio Nárada disse; mã-—não; mã— 
náo; Sucah—te aflijas; sva-tanayam-—de teu próprio filho; deva- 
guptam—ele está bem protegido pelo Senhor; visam-pate—6 
senhor da sociedade humana; (at—sua; prabhavam—influéncia; avi: 
jñāya—sem saber; prāvrħkte—amplamente espalhada; yat—cuja; 
yasah—reputacáo; jagat—por todo o mundo. 


4 TRADUÇÃO 

=O grande sábio Nārada respondeu: Meu querido rei, não te afli- 
jas quanto a teu filho. Ele está bem protegido pela Suprema Per- 
sonalidade de Deus. Embora não estejas realmente informado da 
influência dele, sua reputação já se espalha por todo o mundo. 


SIGNIFICADO 

Às vezes, quando ouvimos que grandes sábios e devotos vão à 
floresta e se ocupam em serviço devocional ou meditação, ficamos 
surpresos: como pode alguém viver na floresta sem o cuidado de 
ninguém? Mas, a resposta, dada por uma grande: autoridade, 
Nárada Muni, é que tais pessoas são bem protegidas pela Suprema 
Personalidade de Deus. Saranãgati, ou rendição, significa aceitar 
ou crer firmemente que, onde quer que a alma rendida viva, ela está 
sempre protegida pela Suprema Personalidade de Deus: jamais: está 
sozinha ou desprotegida. O afetuoso pai de Dhruva Maharaja 
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pensou que seu filho, de apenas cinco anos, estivesse em condições 
muito precárias na selva, mas Nãrada Muni garantiu-lhe; “Não tens 
suficiente informação sobre a influência de teu filho.” Quem quer 
que se ocupe em serviço devocional, em qualquer parte deste uni- 
verso, não fica jamais desprotegido. 


VERSO 69 


aqi wu] gem Sead sa! | 
Beer qr at figura NERI 


suduskararh karma krivã 
loka-pàlair api prabhuh 
aisyaty acirato ràjan 
vaso vipulayarhs tava 


su-duskaram-—impossível de realizar; karma—trabalho; krtva— 
após executar; loka-palaih--por grandes personalidades; api—mes- 
mo; prabhuh-—bastante competente; aisyati—voltará; aciratah— 
sem demora; rdjan—meu: querido rei; yasah—reputacào; vipula- 
yan—fazendo com que se torne grande; tava—tua. 


TRADUÇÃO 
Meu querido rei, teu filho é muito competente. Ele executará 
atividades que seriam impossíveis mesmo para grandes reis e sábios. 
Muito: brevemente ele terminará sua tarefa e voltará ao lar. Deves 
saber, também, que ele espalhará tua reputação por todo o mundo. 


SIGNIFICADO 

Aqui neste verso Nãrada Muni descreve Dhruva Mahãrãja como 
prabhu. Esta palavra é aplicável à Suprema Personalidade de Deus. 
Às vezes, o mestre espiritual é chamado de Prabhupada. Prabhu 
significa “a: Suprema: Personalidade de Deus”, e pãda significa 
"posto". Segundo a filosofia Vaisnava, o mestre espiritual ocupa o 
posto da Suprema: Personalidade de Deus, ou, em outras palavras, 
ele é o representante fidedigno do Senhor Supremo. Dhruva Mahã- 
rája também é descrito aqui-como prabhu porque ele é um acãrya 
da-escola-Vaisnava. Outro significado de prabhu é “senhor dos sen- 
tidos”, assim-como a palavra svámi: Outro termo. significativo é 
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sudugkaram, "muito difícil:de realizar.” Que tarefa empreendeu 
Dhruva Mahārāja? A mais difícil tarefa na vida é satisfazer a 
Suprema Personalidade de Deus, mas Dhruva Maharaja seria 
capaz de realizá-la. Devemos lembrar que Dhruva Mahārāja não 
inconstante; ele estava determinado a executar seu serviço e 
“então voltar. Todo devoto, portanto, deve determinar-se a nesta vida 
lograr satisfazer a Suprema Personalidade de Deus e, mediante este 
o, voltar ao lar, voltar ao Supremo. Esta é a perfeição da 

is elevada missão da vida. 


VERSO 70 
334 sam 


xa Rafa ss ger ri: 
teresa werfen tool 


maitreya uvãca 
iti devarsina proktam 

visrutya jagati-patih 
t rāja-lakşmīm anādrtya 
n putram evânvacintayat 
us 
^'maitreyah uvàca-—o grande sábio Maitreya disse; iti—assim; de- 
varsinã--pelo grande sábio Narada; proktam-—falado; visrutya-— 
ouvindo; jagati-patih—o rei; raja-laksmim—-a  opuléncia do: seu 
grande reino; anádrtya—sem se importar com; putram-—seu filho; 
eva—certamente; anvacintayat— pós-se a pensar nele. 


t TRADUÇÃO 

O grande Maitreya continuou: O rei Uttānapāda, após ser aconse- 
Ihado por Nārada Muni, praticamente abandonou todos os deveres 
em relação com seu reino, que era muito vasto e amplo, opulento 
como a deusa da fortuna, e simplesmente pós-se a pensar em seu 
filho Dhruva. 


VERSO 71 


anA: mT imi 1 
ña RARA E Ine? 
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tatrabhisiktah prayatas 
tàm uposya vibhàvarim 

samáhitah paryacarad 
rsy-Adesena púrusam 


tatra—depois.disso; abhisiktah—após banhar-se; prayatah—com 
grande atenção; tâm-— isto; uposya—jejuando; vibhávarim—noite; 
samáhitah— perfeita atencáo; paryacarat—adorou; rsi—pelo grande 
sábio Nàrada; ddesena—como aconselhado; pürusam——a Suprema 
Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
Em outra parte, Dhruva Mahãrãja, tendo chegado a Madhuvana, 
banhou-se no rio' Yamunã e jejuou à noite com grande cuidado e 
atenção. Depois disso, conforme o conselho do grande sábio Nāra- 
da, dedicou-se a adorar a Suprema Personalidade de Deus. 


ES SIGNIFICADO 

o significado deste verso em particular é que Dhruva Maháràja 
agiu exatamente de acordo com o conselho de seu mestre espiritual, 
o grande sábio Nãrada, Srila Vigvanatha Cakravarti também acon- 
selha que, se desejamos ser exitosos em nossa tentativa de voltar ao 
Supremo, devemos seriamente agir de acordo com as instruções do 
mestre espiritual. Este é o processo da perfeição, Não é necessário 
ter ansiedade por alcançar a perfeição, visto que, se alguém seguir a 
instrução dada pelo mestre espiritual, é certo que alcançará a per- 
feição. Nossa única preocupação deve ser como cumprir a ordem 
do mestre espiritual. O mestre espiritual é perito em dar instruções 
especiais a cada um de seus discípulos, e, se o discípulo cumpre a 
ordem do mestre espiritual, trilha o caminho de sua perfeição, 


VERSO 72 


rene fred wen: i 
REGAR a Presa OR 


tri-ratrante tri-ratrânte 
kapittha-badarasanah 


Dhruva Mahārāja deixa o lar 


ātma-vrtty-anusāreņa 
v máàsarh ninye "rcayan harim 
a 
tri—três; rátra-ante—no fim da noite; tri—trés; rátra-ante—n0 
fim da noite; kapittha-badara—írutas e amoras silvestres; asanah— 
comendo; âtma-vrtti—só para preservar 0 corpo; anusāreņa— aqui- 
lo-que era o mínimo necessário; mãsam-—um més; ninye—se pas- 
sou; arcayan—adorando; harim—a Suprema Personalidade. de 
Deus. 





TRADUÇÃO 
+ Durante o primeiro mês, Dhruva Mahãrája comeu apenas frutas 
e amoras silvestres a cada três dias, somente para manter-se vivo, e 
dessa maneira progrediu em sua adoração à Suprema Personali- 
dade de Deus. 


, SIGNIFICADO 

»Kapittha é uma flor conhecida no vernáculo» indiano como 
kayeta. Nào. encontramos um. equivalente em português para O 
nome desta flor, mas, de um modo geral, sua fruta não é aceita por 
seres humanos; ela é comida pelos macacos na floresta. Dhruva 
Maharaja, contudo, aceitou tais frutas, náo para banquetear luxuo- 
samente, mas simplesmente para manter-se vivo. O corpo precisa de 
alimento, mas o devoto náo deve aceitar alimento para satisfazer a 
língua como gozo dos sentidos. Recomenda-se no Bhagavad-gitá 
que devemos aceitar somente o alimento necessário para manter o 
corpo saudável, mas não devemos comer por luxo. Dhruva Mahã- 
rája é um dcàrya, e, submetendo-se a rigorosas austeridades e peni- 
tências, ele nos ensina como devemos executar serviço devocional. 
Devemos cuidadosamente conhecer o processo do serviço de 
Dhruva Maharaja: quáo severamente ele passou seus dias mostrar- 
se-á em versos posteriores. Devemos lembrar sempre que tornar-se 
um devoto genuino do Senhor não é um empreendimento fácil, 
mas, nesta era, pela misericórdia do Senhor Caitanya, isto tem se 
tornado muito fácil. Porém, se não seguimos sequer as instruções 
liberais do Senhor Caitanya, como podemos esperar desempenhar 
nossos deveres regulares no serviço devocional? Não é possível nesta 
era seguir Dhruva Mahãrãja em sua austeridade, mas os princípios 
devem ser seguidos; não devemos menosprezar os princípios regula- 
tivos dados por nosso mestre espiritual, pois eles tornam tudo mais 
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fácil para a alma condicionada. Quanto ao nosso movimento 
ISKCON, simplesmente pedimos que'todos' observem as quatro 
regras proibitivas, cantem dezesseis voltas e, em vez de comer luxuo- 
samente para a satisfação da língua, simplesmente aceitem prasâda 
oferecida ao Senhor. Isto não significa que, quando jejuamos, o 
Senhor também deva jejuar. O Senhor deve receber'o melhor ali- 
mento possível. Mas não devemos fazer disso uma desculpa para 
satisfação de nossa língua. Na medida do possível, devemos aceitar 
comida simples, apenas para manter-nos vivos e executar serviço 
devocional. 

É nosso dever lembrar sempre que; €m comparação com Dhruva 
Mahārāja, somos insignificāntes: Não podemos fazer nada seme- 
lhante ao que Dhruva Mahārāja fez em busca da auto-realização 
porque somos absolutamente incompetentes para executar tal ser- 
vico. Mas, pela misericórdia do Senhor Caitanya, recebemos todas 
as concessões possíveis para esta era, de modo que pelo menos 
devemos sempre lembrar que a negligência em cumprir nosso dever 
prescrito no serviço devocional fará com que fracassemos na missão 
que adotamos. É nosso dever seguir os passos de Dhruva Mahãraja, 
pois, ele era muito determinado. Devemos, também, estar determi- 
nados a ainda nesta vida encerrar nossos deveres na execução de 
serviço devocional; não devemos esperar por outra vida para ter- 
minar nossa tarefa. 

VERSO 73 


fi aa a questa RA d 
eram: rn! 


dvitiyarh ca tathà másam 
sasthe sasthe rbhako dine 

trna-parnadibhih $irnaih 
krtünno 'bhyarcayan vibhum 


dvitīyam—o mês seguinte; ca—também; tathā—como mencio- 
nado “acima; másam—més; sasthe sasthe—a cada seis dias; ar- 
bhakah—o menino inocente; dine—em dias; trma-parna-àdibhih— 
por gramas e folhas; sirnaih-—que estavam secas; krta-annah—fez 
disso sua comida; abhyarcayan—e assim continuou seu-método de 
adoração; vibhum-—para a Suprema: Personalidade de Deus. 
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t TRADUÇÃO 
No segundo mês, Dhruva Mahãrãja comeu somente a cada seis 
dias, e ele usava como comestíveis grama e folhas secas. Assim ele 
continuou sua adoração. 


VERSO 74 
aid IAN WAS suse d 
Ig TRA Mol 


trtiyar cânayan mãsam 
navame navame 'hani 

ab-bhaksa uttamaslokam 
upàadhàvat samüdhina 


trtiyam—o terceiro mês; ca—também; ünayan — passando; mã- 
sam-—um mês; navame navame—a cada nono; ahani—no dia; ap- 
bhaksah—bebendo apenas água; utrama-Slokam—a Suprema Per- 


sonalidade de Deus, que é adorada por versos seletos; upadhávat— 
adorada; samâdhinã-—em transe. 


TRADUÇÃO 
No terceiro mês, ele bebeu apenas água a cada nove dias. Assim 
ele permanecia inteiramente em transe e adorava a Suprema Per- 
sonalidade de Deus, que é venerada por versos seletos. 


VERSO 75 


iu q am ari quis 
ret rare reatar, IS 


caturtham api vai másam 
dvâdase dvadase 'hani 

vayu-bhakso jita-$váso 
dhyayan devam adhárayat 


caturtham—quarto; api—também; vai—dessa maneira; maama 
o mês; dvādaśe dvādaśe—no décimo-segundo; ahani—dia; vāyu— 
ar; bhakşah—comendo; jita-$vasah—controlando o processo respi- 
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ratório; dhyayan—meditando; devam—o Senhor Supremo; adhá- 
rayat—adorou: 


TRADUCAO 
No quarto mês, Dhruva Mahārāja desenvolveu total domínio 
sobre o exercício respiratório, e assim inalava ar somente a cada 
doze dias. Dessa maneira, ele se fixou completamente em sua 
posição e adorou a Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 76 


ER ARCA Sra quan: | 
STET RET Ria qem enfiar: IG 


paficame mãsy anuprâpte 
jita-$vãso nrpâtmajah 

dhyàyan brahma padaikena 
tasthau sthánur ivacalah 


pañcame—no quinto; mási—no més; anuprápte—estando situa- 
do; jita-$vasah—e ainda controlando a respiracáo; nrpa-dtmajah—o 
filho:do.rei; dhyáyan—meditando; brahma-—a Suprema Personali- 
dade de. Deus; padà ekena—com uma perna; tasthau—ficou em pé; 


sthünuh—tal qual uma: coluna; iva=-como;. acalah—sem' movi- 
mento. 


TRADUÇÃO 
No quinto mês, Mahãrãja Dhruva, 6 filho do rei, já tinha tão 
perfeito controle de sua respiração que era capaz de ficar em pé 
sobre uma perna só, assim como uma coluna permanece erguida, 


sem movimento, e concentrar sua mente plenamente no Para- 
brahman. 


VERSO 77 


RNA a E quium 
ARA Ri pa d 


Dhruva Mahārāja deixa o lar 


sarvato mana akrsya 
hrdi bhütendriyasayam 

dhyayan bhagavato rúparh 
$ nādrākşīt kiñcanāparam 
piaco: 
= sarvatah-—em todos: o9 sentidos; manah—mente; akrsya-—con- 
centrando; hrdi--no coração bhüta-indriya-à$ayam —lugar de-re- 
pouso dos sentidos e dos objetos dos sentidos; dhyüyan—meditando; 
bhagavatah—da Suprema Personalidade de Deus; rüpam—fíorma; 
na adràksit —nào viu; kifícana—nada:; aparam—mais. 
t 


i TRADUÇÃO 

“ Ele controlou inteiramente os sentidos e seus objetos, e dessa 
maneira fixou sua mente na forma da Suprema Personalidade de 
Deus, não se deixando distrair com nada mais. 

^ SIGNIFICADO 

"Os: princípios ióguicos: de «meditação são claramente expostos 
aqui. É preciso fixar a mente na forma da Suprema Personalidade 
de Deus sem se deixar distrair com qualquer outro objetivo. Não é 
que possamos meditar ou concentrar-nos num objetivo impessoal, 
Tentar fazê-lo é mera perda de tempo, pois, como se explica no 
Bhagavad-gitã, isso é desnecessariamente incômodo: 


VERSO 78 


A AA PALA | 
A AAA A RR o 
adháârarn mahad-âdinam 
pradhána-purusesvaram 
brahma dhãravamânasya 
trayo lokas cakampire 


âdhãram-—repouso; mahat-âdinam-—da soma-total material co- 
nhecida como mahat-tattva; pradhüna—o. principal; purusa-isva- 
ram-—senhor de todas as entidades vivas; brahma--o Brahman Su- 
premo, a Personalidade de Deus; dhàrayamánasya—tendo tomado 
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em seu coração; trayah-—os três sistemas planetários; lokah—todos 
os planetas; cakampire—comegaram a tremer. 


TRADUÇÃO 
Quando Dhruva Mahārāja atraiu assim a Suprema Personali- 
dade de Deus, que é o refúgio da totalidade da criação material e 
que é o senhor de todas as entidades vivas, os três mundos começa- 
ram a tremer. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra brahma em particular é muito significa- 
tiva. Brahman refere-se àquele que é não somente o maior, mas 
também tem a potência de expandir-se ilimitadamente. Como foi 
possível que Dhruva Maharaja cativasse o Brahman dentro de 
seu coração? Essa pergunta foi muito bem respondida por Jiva:Gos- 
vámi. Ele diz que a Suprema Personalidade de Deus é a origem do 
Brahman, pois, uma vez que Ele abrange tudo que é material e 
espiritual, não pode haver' nada maior do que Ele. No Bhagavad- 
gitã, também, a Divindade Suprema diz: “Eu: sou o lugar de re- 
pouso: do- Brahman.” Muitas pessoas; especialmente os: filósofos 
Mayavadis, consideram o Brahman a maior e mais expandida subs- 
tância, mas, de acordo com este verso e outros textos védicos, tais 
como o Bhagavad-gitã, o lugar de repouso do Brahman é a Su- 
prema Personalidade de Deus, assim como o lugar de repouso do 
brilho do sol é o globo do sol. Srila Jiva Gosvâmi, portanto, diz 
que, como a forma transcendental do Senhor é a semente de toda a 
grandeza, Ele é o Brahman Supremo. Uma vez que o Brahman 
Supremo estava situado no coração de Dhruva Maharaja, este 
tornou-se mais pesado que o mais pesado, e por isso tudo tremeu 
em todos os três mundos e no mundo espiritual. 

O mahat-tattva, ou o somatório -da criação material, deve ser 
compreendido como-o fim último de todos os universos, incluindo 
todas as entidades vivas dentro deles: Brahman é o recurso do 
mahar-tattva, que inclui todas as entidades: materiais e espirituais. 
Descreve-se a este respeito que o Brahman Supremo, a Personali- 
dade de Deus, é o senhor tanto do pradhâna quanto do puruga. 
Pradhána significa matéria sutil, como, por exemplo, o éter. Purusa 
significa as entidades vivas-centelhas espirituais que estão emara- 
nhadas nésta existência material sutil: Outra descrição que se pode 
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dar a esses elementos é pará prakrti e aparā prakrti, conforme de- 
Clara o Bhagavad-gitã. Krsnay sendo o controlador de ambas as 

tis, é deste modo o senhor de pradhâna e puruga: Nos hinos 
védicos, também, o Brahman Supremo é descrito como “antah- 

istah śāstā. Isto indica que a Suprema Personalidade de: Deus 
"controla tudo e entra em tudo. O Brahma-sarnhitd (5.35) recon- 
firma isto. Andântara-stha-paramânu-cayântara-stham: “Ele entra, 
não somente nos universos, mas também no próprio átomo, Além 
disso, no Bhagavad-gitã (10.42), Krsna diz: vistabhyâham idam 
kretsnam. A Suprema Personalidade de Deus controla tudo pene- 
trando em tudo. Associando-se constantemente: com a. Pérsonali- 
dade Suprema em seu coração, Dhruva Mahárája naturalmente 
tornou-se igual ao maior, o Brahman, por Sua associação, e deste 
modo tornou-se o mais pesado, e todo o universo tremeu. Em con- 
clusão, uma pessoa que sempre se concentra na forma transcenden- 
tal de Krsna dentro de seu coração pode mui facilmente assombrar 
o mundo inteiro com suas atividades: Esta é a perfeição da prática 
de yoga, como se confirma:no Bhagavad-gità (6:47). Yoginam api 
sarvesâm: de todos os yogis; o bhakti-yogi, que pensa em Krsna 
sempre dentro de seu coração e se ocupa em Seu transcendental 
serviço amoroso, é o mais elevado. Yogis comuns podem manifestar 
maravilhosas atividades materiais, conhecidas como asta-siddhi, 
oito tipos de perfeição ióguica, mas um devoto puro do Senhor 
pode superar essas perfeições, executando atividades que podem 
fazer o universo inteiro tremer. 


VERSO 79 


qam ARANA 
ata qa Ro RSA 


yadaika-pâdena sa parthivarbhakas 
tasthau tad-angustha-nipidità mahi 

nanâma tatrardham ibhendra-dhisthitá 
tariva savyetaratah pade pade 
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yada—quando; :eka—com. uma; pádena—perna; sah—Dhruva 
Mahárája; párthiva—do rei; arbhakah—filho; tasthau—permanecia 
em pé; tar-arigustha—seu dedáo; nipidità—sendo pressionada; mahi— 
a: Terra; nandma-—baixou o. nível; tatra—entáo; ardham-—metade; 
ibha-indra—o rei dos elefantes; dhisthita—estando situado; tari 
iva—como um: bote; savya-itaratah—direita e esquerda; pade pa- 
de--a cada passo. 


TRADUÇÃO 
Conforme Dhruva Mahãrãja, o filho do rei, mantinha-se estavel- 
mente de pé sobre uma perna só, a pressão de seu dedão baixou 
metade do nível da Terra, assim como um elefante transportado 
num bote faz a embarcação balançar para a direita e para a 
esquerda a cada um de seus passos. 


SIGNIFICADO 

A expressão mais significativa deste verso é párthivarbhakah, 
filho do rei. Quando Dhruva. Mahārāja estava em casa, embora 
fosse filho do rei, foi impedido de subir ao colo de seu pai. Mas, 
quando tornou-se avançado em: auto-realização, ou serviço devo- 
cional, com a simples pressão de seu dedão ele pôde baixar o nível 
de toda a Terra. Esta é a diferença entre consciência comum e cons- 
ciência de Krgna. Talvez se negue algo ao filho de um rei quando 
este filho está situado em consciência comum (talvez o próprio rei o 
negue ao filho), mas, quando a mesma pessoa'se torna plenamente 
consciente de Krgna dentro de seu coração, pode baixar o nível da 
Terra com a pressão de seu dedão. 

Não se pode argumentar: “Como é que Dhruva Maharaja, que 
foi impedido de subir ao colo de seu pai, poderia baixar o nível de 
toda a Terra” Este argumento não é muito apreciado pelos erudi- 
tos, pois é um exemplo da lógica nagna-mátrka. Por esta lógica, 
alguém acharia que, como sua mãe andava nua em sua infância, ela 
devia permanecer nua mesmo quando crescesse. A madrasta de 
Dhruva Maharája deve ter pensado de maneira semelhante: uma vez 
que ela não lhe permitira subir ao colo de seu pai, como poderia 
Dhruva executar atividades tão maravilhosas como baixar o nível 
de toda a Terra? Ela deve ter ficado-muito surpresa quando soube 
que Dhruva Mahãraja, concentrando-se constantemente na Su- 
prema Personalidade de Deus dentro de seu coração, pôde baixar o 
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nivel de toda a Terra, assim como um elefante que baixa-o nível do 
"barco no qual é transportado. 

ab 

E 

e 


ER 
de fora und 
ar dul gif licel 


tasminn abhidhyàyati viévam àtmano 
dvàram nirudhyâsum ananyayã dhiyã 

lokã nirucchvãsa-nipiditã bhrsarm 
sa-loka-pàlüh $aranarn yayur harim 


--tasmin—Dhruva Mahárája; abhidhyayati—quando meditava com 
plena concentração; visvam ātmanah—o corpo total:do universo; 


dvāram—os poros; nirudhya—fechados; asum—o ar vital; ana- 
nyayü—sem ser desviada; dhiyà—meditacáo; lokàh—todos os pla- 
netas; nirucchvasa—tendo parado de respirar; nipiditâh--sendo 
assim sufocados; bAr$am-—mui rapidamente; sa-loka-palal todos 
os grandes semideuses de diferentes planetas; Saranam— refúgio; 
yayuh—tomaram; harim—da Suprema Personalidade de Deus. 





TRADUÇÃO 
Quando Dhruva Mahārāja tornou-se praticamente uno em peso 
com o Senhor Visnu, a consciência total, devido à sua plena con- 
centração, fechando todos os poros de seu corpo, a totalidade da 
respiração universal ficou sufocada, e todos os grandes semideuses 
em todos os sistemas planetários sentiram-se sufocados, refugiando- 
se, assim, na Suprema Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 
Quando centenas de pessoas estão sentadas num avião, embora 
permaneçam unidades individuais, cada uma delas faz parte da 
força total do avião, que corre a milhares de quilômetros por hora. 
De-modo semelhante, quando a energia unitária se identifica com o 
serviço à energia total, a energia unitária torna-se tão poderosa 





392 Srimad-Bhágavatam [Canto 4, Cap. 8 


quanto a energia total. Como se explicou no verso anterior, Dhruva 
Maháãraja, devido a seu avanço espiritual, tornou-se quase o peso 
total, e assim baixou o nível de toda a Terra. Além disso, através de 
tal poder espiritual, seu corpo unitário tornou-se o corpo total do 
universo. Então, quando ele fechou os poros de seu corpo unitário 
para concentrar sua mente firmemente na Suprema Personalidade 
de Deus, todas as unidades do universo — a'saber, todas as enti- 
dades vivas, incluindo os grandes semideuses — sentiram a pressão 
da sufocação, como se suas respirações estivessem sendo impedidas. 
Portanto, todos eles refugiaram-se na Suprema Personalidade de 
Deus porque estavam perplexos sobre o que havia acontecido. 

Este exemplo de Dhruva Mahãraja de fechar os poros de seu 
corpo pessoal e desse modo fechar os poros respiratórios de todo o 
universo indica claramente que um devoto, através de seu serviço 
devocional pessoal, pode influenciar todas as pessoas do mundo 
inteiro a tornarem-se devotos do Senhor. Se existe apenas um 
devoto puro em consciência de Krsna pura, ele pode transformar 
toda a consciência do mundo em consciência de Krgna. Isto não é 


muito difícil de entender se estudamos o comportamento de Dhruva 
Maharaája. 


VERSO 81 


Gas 
dá fit ta m 
recife: | 
ña ra 
ma mi at OT UA VIC 


devà ücuh 
naivarn vidamo bhagavan prâna-rodham 
carãcarasyâkhila-sattva-dhâmnah 
vidhehi tan no vrjinâd vimoksam 
prãptã vayarh tvârh Saranarh $aranyam 


devãh dücuhi—todos os semideuses: disseram; na—n&o; evam— 
assim; vidâmah-—podemos entender; bhagavan—ó Personalidade 
de Deus; pràna-rodham— como sentimos nossa respiração impe- 
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dida; cara—móveis; acarasya—imóveis; akhila—universal; sattva— 
existéncia; dhámnah—o reservatório de; vidhehi—por favor, fazei 
O necessário; 1at-—portanto; nah-—nossa; vrjinãt—do perigo; vi- 
mokgam-—liberação; prãptâh-—aproximando-nos; vayam—todos 
nós; tvâm-—a Vós; $aranam refúgio; $aranyam-—digno de servir de 
refúgio. 


TRADUÇÃO 

| Os semideuses disseram: Querido Senhor, Vós sois o refúgio de 
fodas as entidades vivas móveis e imóveis. Sentimos que todas as 
entidades vivas estão sufocadas, com seus processos respiratórios 
interrompidos. Nunca experimentamos semelhante coisa. Uma vez 
que sois o refúgio último de todas as almas rendidas, estamos por- 
tanto nos aproximando de Vós: por favor, salvai-nos deste perigo. 


SIGNIFICADO 

^^ A influéncia de Dhruva Mahārāja, obtida pela execução do ser- 
viço devocional ao Senhor, foi sentida inclusive pelos semideuses, 
que não haviam jamais experimentado antes semelhante situação, 
Devido ao controle respiratório de Dhruva Mahãrája, todo o pro- 
cesso respiratório “universal ficou sufocado. É pela vontade da 
Suprema Personalidade de Deus que as entidades materiais não 
podem respirar, ao passo que as entidades espirituais sáo capazes de 
respirar; as entidades materiais sáo produtos da energia externa do 
Senhor, ao passo que as entidades espirituais são produtos da ener- 
gia interna do Senhor. Os semideuses aproximaram-se da Suprema 
Personalidade de Deus, qué é o controlador de ambas as espécies de 
entidades, a fim de saber por que a respiração estava sufocada. o 
Senhor Supremo é a meta última para a solução de todos os pro- 
blemas dentro deste mundo material. No mundo espiritual não há 
problemas, mas o mundo material é sempre problemático. Uma vez 
que-a Suprema Personalidade de Deus é o senhor tanto do mundo 
material quanto do mundo espiritual; é melhor nos aproximarmos 
dEle em todas as situações problemáticas. Aqueles que são devotos; 
portanto, não têm problemas neste mundo material. Vi$varh pürna- 
sukhayate (Caitanya-candrámrta): os devotos estão livres de todos 
os:problemas por serem plenamente rendidos à Suprema Personali- 
dade dé Deus. Para um devoto, tudo no mundo é muito agradável 
porque ele sabe como usar tudo no transcendental serviço amoroso 
ao Senhor. 
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VERSO 82 


a maza 

mae a Ra 
o 

za Rs mafia art 
AURA ATA tell 


$ri-bhagaván uváca 
má bhaista bálam tapaso duratyayán 
nivartayisye pratiyáta sva-dhüma 
yato hi vah prana-nirodha ásid 
auttünapádir mayi sangatàtmà 


sSri-bhagaván: uváca—a Suprema Personalidade de Deus respon- 
deu; má: bhaista—náo tenhais medo; bālam—o menino: Dhruva; 
tapasah—por sua rigorosa austeridade; duratyayát—fortemente 
determinado; nivartayisye--Eu pedir-lhe-ei para parar com isso; 
pratiyáta—podeis retornar; sva-dhâma--vossos respectivos lares; 
yatah—de quem; Ai —certamente; vah-—vossas; prâna-nirodhah-— 
sufocando o ar vital; âsit-ocorreu; auttânapâdih-—por causa: do 
filho do'rei Uttânapãda; mayi—a Mim; sarigata-âtmã-— plenamente 
absorto pensando em Mim: 


TRADUÇÃO 

A Suprema Personalidade de Deus respòndeu: Meus queridos 
semideuses, não fiqueis perturbados com isso. Tudo isto se deve à 
rigorosa austeridade e plena determinação do filho do rei Uttà- 
napāda, que agora está inteiramente absorto pensando em Mim. 
Ele obstruiu o processo respiratório universal. Podeis voltar a salvo 
a vossos respectivos lares, Vou parar os rigorosos atos de austeri- 
dade deste menino, e ficareis a salvo desta situação. 


SIGNIFICADO 
A palavra sangatâtmã, que aparece neste verso, é mal interpre- 
tada pelos filósofos Màyavadis, os quais dizem que o eu de Dhruva 
Mahãraja tornou-se uno com o Eu Supremo, a Personalidade de 
Deus. Os filósofos Mayávâdis querem provar com essa palavra que 
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a Superalma e a alma individual unem-se dessa maneira e que, após 
tal unificação, a alma individual não tem existência separada. Mas 
aqui o Senhor Supremo diz claramente que Dhruva Maharaja 
estava tão absorto em meditação, pensando na Suprema Personali- 
dade de Deus, que Ele próprio, a consciência universal, sentiu-Se 
atraído por Dhruva. A fim de satisfazer os semideuses, Ele desejou 
ir pessoalmente até Dhruva Mahārāja para parar com aquela rigo- 
rosa austeridade. A conclusão dos filósofos Mayâvadis de que a 
Superalma e a alma individual se unem não é apoiada por esta 
afirmação. Ao contrário, a Superalma, a Personalidade de Deus, 
queria impedir Dhruva Mahãraja de continuar aquela rigorosa 
austeridade. 

Satisfazendo a Suprema Personalidade de Deus, satisfazemos a 
todos, assim como, regando a raiz de uma árvore, satisfazemos os 
galhos e folhas da árvore. Quem pode atrair a Suprema Personali- 
dade de Deus naturalmente atrai todo o universo, porque Krsna é a 
causa suprema do universo. Todos os semideuses temiam ser total- 
mente destruídos pela sufocação, mas a Personalidade de Deus 
assegurou-lhes que Dhruva Mahárája era um grande devoto do 
Senhor e nào estava prestes a aniquilar todas as pessoas do uni- 
verso. O devoto nunca tem inveja de outras entidades vivas. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Quar- 
to Canto, Oitavo Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitulado 
*Dhruva Maháràja deixa o lar rumo à floresta.” 











CAPÍTULO NOVE 


Dhruva Maharaja regressa ao lar 


VERSO 1 


Ra sara 


aq tag som 
aaa: AR | 

ARA a eT. 

A ARA medii 


maitreya uvãca 

ta evam utsanna-bhayã urukrame 
krtâvanâmãh prayayus tri-vistapam 

sahasrasirsápi tato garutmatá 

madhor vanar bhriya-didrksayã gatah 






























maitreyah uváca—0 grande sábio Maitreya continuou; te—os 
semideuses; evam-— assim; utsanna-bhayãh —livrando-se de todos os 
temores; urukrame—à Suprema: Personalidade de: Deus, cujas agóes 
são incomuns; krta-avanâmãh-—prestaram suas reverências; praya- 
yuh—retornaram; tri-vistapam-—a seus respectivos planetas celes- 
tiais; sahasra-Sirsã api—também a Personalidade de Deus conhecida 
como Sahasrasirsã; tatah-—dali; garutmatã--montando nas costas 
de Garuda; madhoh vanam-—a floresta conhecida como Madhuvana; 
bhrtya—servo: didrksayã-—desejando vê-lo; gatah—foi. 







TRADUÇÃO 
O grande sábio Maitreya disse a Vidura: Quando os semi- 
deuses foram assim reassegurados pela Personalidade de Deus, eles 
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se livraram de todos os temores, e, após prestarem suas reverências, 
retornaram a seus planetas celestiais. Então o Senhor, que não é 
diferente da encarnação Sahasrasirsã, montou nas costas de Garuda, 
que O transportou até a floresta Madhuvana para ver Seu servo 
Dhruva. 
SIGNIFICADO 

A palavra sahasrasirsã refere-se à Personalidade de Deus conhe- 
cida como Garbhodakasayi Visnu. Embora o Senhor tivesse apa- 
recido como Kgirodakasãyi Vignu, Ele é descrito aqui como 
Sahasrasirsã Visnu por não ser diferente de Garbhodakasâyi Visnu. 
Segundo Srila Sanâtana Gosvâmi em seu Bhãgavatâmyta, a Perso- 
nalidade de Deus Sahasrairçã que apareceu naquela ocasião era a 
encarnação conhecida como Pr$nigarbha. Ele criou o planeta conhe- 
cido como Dhruvaloka para a residência de Dhruva Mahãrãja. 


VERSO 2 
eS 
era afeemm 1 
fria seti 
affi aae qeu RU 


sa vai dhiyà yoga-vipüka-tivrayà 
hrt:padma-kose sphuritarh tadit-prabham 
tirohitam sahasaivopalaksya 
bahih-sthitam tad-avastharh dadarsa 


sah—Dhruva Maharája; vai—também; dhiya—pela meditação; 
yoga-vipáka-tivraya—devido à realização madura do processo ió- 
guico; hrt-—o coração; padma-kofe—no lótus de; sphuritam— 
manifesto; radit-prabham-—brilhante como o relâmpago; tirohi- 
tam-—tendo desaparecido; sahasã-— subitamente; eva— também; upa- 
laksya—observando; bahih-sthitam—situado externamente; tat- 
avastham—na mesma postura; dadaría—foi capaz de ver. 


TRADUÇÃO 
A forma do Senhor, que era tão brilhante como o relâmpago e na 
qual Dhruva Mahãrãja, em seu maduro processo ióguico, estava 
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plenamente absorto em meditação, subitamente desapareceu. Assim, 
-Dhruva ficou perturbado, e sux meditação interrompeu-se. Mas, 
“logo que abriu seus olhos, ele viu a Suprema Personalidade de Deus 
“presente pessoalmente, assim como estivera vendo o Senhor presente 
“em seu coração. 
u SIGNIFICADO 
» Devido à posição madura na meditação ióguica, Dhruva Mahã- 
“rãja observava constantemente a forma da Personalidade de Deus 
“dentro de seu coração, porém, de-repente, quando a Personalidade 
Suprema: desapareceu de seu coração, ele' pensou que O perdera. 
Dhruva Mahárãja ficou perturbado, mas, ao abrir os olhos e inter- 
romper sua meditação, ele viu a mesma forma do Senhor perante 
sele. No Brahma-sarhhitā (5.38) diz-se que premañjana-cchurita- 
“bhakti-vilocanena: uma pessoa santa que tenha desenvolvido amor 
“a Deus através do serviço devocional sempre vé a forma transcen- 
“dental de $yamasundara do Senhor. Essa forma Syámasundara 
“do'Senhor dentro do coração do devoto.náo é imaginária. Quando 
“o devoto amadurece em sua execução de serviço devocional, ele vê 
“diretamente o mesmo $yâmasundara em que tem pensado durante 
todo o decurso de seu serviço devocional. Uma vez que o Senhor 
Supremo é absoluto, a forma dentro do coração do devoto, a forma 
no templo e a forma original em Vaikuntha, Vyndávana-dhâma, são 
todas a mesma coisa: elas não são diferentes umas das outras. 


VERSO 3 


caja an 
Aaa gafe IR 


tad-darsanenâgata-sadhvasah ksitãv 
avandatàngari vinamay ya dandavat 

drgbhyàrn prapasyan prapibann ivârbhakas 
cumbann ivasyena bhujair ivàslisan 


tat-darsanena—após ver: o Senhor; agata-sadhvasah— Dhruva 
Maharaja, estando muitíssimo: confuso; ksitau—no solo; avandata— 
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ofereceu: reveréncias; angam—seu corpo; vinamayya—prostrando- 
se; dandavat—tal.qual uma vara; drebhyam-—com os olhos; 
prapasyan—olhando para; prapiban—bebendo; iva—como; arbha- 
kah—o menino; cumban—beijando; iva—como; dsyena—com a 
boca; bhujaih—com os braços; iva—como; àslisan—abragando. 


TRADUÇÃO 
Quando Dhruva Mahãrãja viu seu Senhor bem na sua frente, 
ficou muitíssimo confuso e ofereceu-Lhe reverências e respeito. Ele 
caiu esticado perante Ele como uma vara e absorveu-se em amor a 
Deus. Dhruva Mahãrãja, em êxtase, olhou para o Senhor como se 
estivesse bebendo o Senhor com os olhos, beijando os pés de lótus 
do Senhor com a boca e abraçando o Senhor com os braços. 


SIGNIFICADO 

É natural que, ao ver pessoalmente a Suprema: Personalidade de 
Deus face a face, Dhruva Mahãrãja tenha ficado muito confuso, 
cheio de reverência e respeito, Parecia que ele estava bebendo todo 
o corpo do Senhor com os olhos. O amor do devoto pela: Suprema 
Personalidade de Deus é tão intenso que ele deseja beijar os pés de 
lótus do Senhor constantemente, e quer tocar as pontas dos dedos 
dos pés do Senhor e abraçar constantemente Seus pés de lótus. 
Todos esses aspectos da expressão corporal de Dhruva. Mahàárája 
indicam que, ao ver o Senhor face a face, ele desenvolveu as oito 
classes de êxtase transcendental em seu corpo. 


VERSO 4 
a d faga af 
fea ada F gafa: | 
sas aa FIA 
SO dvd 


sa tari vivaksantam atad-vidarh harir 
jfiatvásya sarvasya ca hrdy avasthitah 

krtüfijalim brahmamayena kambuná 
pasparsa bãlam krpayã kapole 
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—sah—a Suprema Personalidade de Deus; ram—Dhruva Mahá- 
raja; vivaksantam—desejando oferecer orações que descrevessem 
Suas" qualidades; a-tat-vidam— n&o experiente daquilo; harihi—a 
Personalidade de Deus; ¡Aarva—tendo entendido; asya—de Dhruva 
Maharaja; sarvasya—de todos; ca—e; hrdi—no coracáo; avasthi- 
1ah—estando situada; krta-afijalim—situado com as mãos postas: 
brahma-mayena—bem compatível com as palavras dos hinos vé- 
dicos; kambuna—com Seu búzio; pasparsa—tocou; bâlam—o 
menino; krpayà— por misericórdia imotivada; kapole—na testa. 


TRADUÇÃO 

Embora Dhruva Mahaãrãja fosse um menininho, ele quis oferecer 
orações à Suprema Personalidade de Deus em linguagem adequa- 
da. Mas, como era inexperiente, não pôde adaptar-se à situação 
imediatamente. A Suprema Personalidade de Deus, estando situada 
no coração de todos, pôde entender a posição incômoda de Dhruva 
Maharája. Por Sua imotivada misericórdia, Ele tocou com Seu 
búzio a testa de Dhruva Mahãrãja, que se encontrava parado diante 


dEle com as mãos postas. 


SIGNIFICADO 
"' Todo devoto deseja cantar as qualidades transcendentais do Senhor. 
Os devotos estão sempre interessados em ouvir sobre as qualidades 
franscendentais do Senhor, e vivem ansiosos por glorificar essas 
qualidades, mas, às vezes, sentem-se embaraçados devido à humil- 
dade. A Personalidade de Deus, estando situada no coração de 
todos, dá especificamente ao devoto inteligência para descrevê-lO. 
Compreende-se, portanto, que, quando o devoto escreve ou fala 
sobre a Suprema Personalidade de Deus, suas palavras são ditadas 
internamente pelo Senhor. Confirma-se isto no Bhagavad-gitã, Dé- 
cimo Capítulo: para aqueles que se ocupam constantemente no 
transcendental serviço amoroso ao Senhor, o Senhor interiormente 
dita o que fazer a seguir para servilO. Quando Dhruva Mahárája 
sentiu-se hesitante, não sabendo como descrever O Senhor por falta 
de suficiente experiência, o Senhor, por Sua imotivada misericórdia, 
focou com Seu búzio a testa de Dhruva, ao que este inspirou-se 
transcendentalmente. Esta inspiração transcendental chama-se 
brahma-maya porque, quando alguém se inspira assim, o som que 
produz corresponde exatamente à vibração sonora dos Vedas. Não 
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se trata da vibração sonora comum deste mundo material. Por- 
tanto, a vibração sonora do mantra Hare Krsna, embora apresen- 


tada no alfabeto comum, não deve ser considerada mundana ou 
material: 


VERSO 5 


ada fal fe 
Ra 1 

d  afranisagaçãat 
q. A 


sa vai tadaiva pratipâditâr giram 
daivirh parijfiata-paràtma-nirnayah 

tarh bhakti-bhavo 'bhyagrnãd asarvaram. 
parisrutoru-Sravasara dhruva-kgitih 


sah—Dhruva Mahãrãja; vai—certamente; tadã--nessa altura; 
eva-—apenas; pratipâditâm-—tendo alcançado; giram-—palavras; dai- 
vim—transcendentais; parijfiata—compreendeu; para-àtma—da 
Alma Suprema; nirnayah-—a conclusão; tam—ao Senhor; bhakti- 
bhãvah-—situado em serviço devocional; abhyagrnã! — ofereceu ora- 
ções; asatvaram-—-sem qualquer conclusão precipitada; parisruta— 
amplamente conhecida; uru-sravasam—cuja fama; dhruva-ksitihh — 
Dhruva, cujo planeta náo seria aniquilado. 


TRADUÇÃO 

Nessa altura, Dhruva Mahārāja tornou-se perfeitamente cons- 
ciente da conclusão védica e compreendeu a Verdade Absoluta e 
Sua relação com todas as entidades vivas. Segundo à linha do ser- 
viço devocional ao Senhor Supremo, cuja fama se espalha ampla- 
mente, Dhruva, que no futuro receberia um planeta que não seria 
jamais aniquilado, mesmo durante o momento da dissolução, ofere- 
ceu suas deliberadas e conclusivas orações. 


SIGNIFICADO 
Há muitos pormenores importantes a serem considerados neste 
verso, Em primeiro lugar, a relação entre a Verdade Absoluta e as 
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energias espiritual e material relativas é aqui compreendida por 
um estudante que tem pleno conhecimento da literatura védica. 
Dhruva Maháràja jamais foi a nenhuma escola ou professor 
académico para aprender a conclusáo védica, mas, devido a seu ser- 
viço devocional ao Senhor, assim que o Senhor apareceu € tocou 
com Seu búzio a testa dele, naturalmente toda a conclusão védica 
foi-lhe revelada. Este é o processo de compreender a literatura vé- 
dica. Não se pode entendê-la simplesmente através de erudição 
acadêmica. Os Vedas indicam que somente aquele que tem fé 
inquebrantável no Senhor Supremo, bem como no mestre espi- 
ritual, é que a conclusão védica é revelada. 

O exemplo de Dhruva Mahárája é que ele se ocupou em serviço 
devocional ao Senhor de acordo com a ordem de seu mestre espiritual, 
NNárada Muni. Como resultado de ele prestar semelhante serviço 
devocional com grande determinação e austeridade, a Personali- 
dade de Deus manifestou-Se- pessoalmente ante ele: Dhruva não 
passava de uma criança. Ele queria oferecer belas: orações ao 
Senhor, mas, como carecia de conhecimento suficiente, hesitou; pela 
misericórdia do Senhor, porém, logo que o búzio do Senhor tocou 
em sua testa, ele tornou-se inteiramente consciente da conclusão 
védica. Essa conclusão baseia-se em entendimento adequado da dife- 
renga entre jiva e Paramátma, a alma individual e a Superalma. A 
alma individual é eternamente serva da Superalma, e por isso sua 
relação com a Superalma é oferecer serviço. Isto se chama bhakti- 
yoga, ou bhakti-bhàva. Dhruva Maharája ofereceu suas orações ao 
Senhor, não à maneira dos filósofos impersonalistas, mas como um 
devoto. Portanto, aqui diz-se claramente que bhakti-bhava. As üni- 
cas orações dignas de serem oferecidas são as oferecidas à Suprema 
Personalidade de Deus, cuja reputação espalha-se por toda a parte. 
Dhruva Maharaja queria ter o reino de seu pai, mas seu pai negou- 
se inclusive a permitir que ele subisse a seu colo. A fim de satisfazer 
seu desejo, o Senhor já havia criado um planeta conhecido como 
Estrela Polar, Dhruvaloka, que jamais seria aniquilado, nem mesmo 
no momento da dissolução do universo. Dhruva Mahārāja alcançou 
esta perfeição, não agindo precipitadamente, mas executando pa- 
cientemente a ordem de seu mestre espiritual, e por isso tornou-se 
t&o exitoso que viu o Senhor face a face. Não só isso, mas também 
agora ele estava capacitado, pela misericórdia: imotivada do Senhor, 
a oferecer orações apropriadas ao Senhor. Para glorificar ou oferecer 
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orações ao Supremo, é necessária a misericórdia do Senhor. Não se 
pode escrever para glorificar o Senhor a menos que se esteja dotado 
de Sua misericórdia imotivada. 


VERSO 6 


STR SRT YAA AA li 


dhruva uvãca 
yo ntah pravi&ya mama vàcam imàm prasuptàri 
safijivayaty akhila-sakti-dharah sva-dhàmnà 
anyârms ca hasta-carana-sravana-tvag-âdin 
pránàn namo bhagavate purugàya tubhyam 


dhruvah: uváca—Dhruva: Mahárája: disse; ya/i—o- Senhor Supre- 
mo que; antah—dentro; pravisya—entrando; mama—minhas; 
vãâcam-—palavras; imâm-—todas essas; prasuptâm-—que estão todas 
inativas ou mortas; safjivayati—rejuvenesce;  akhila--universal; 
Sakti—energia; dharah-—possuindo; sva-dhâmnã-—por Sua potên- 
cia interna; anyân ca— outros membros também; hasta--como as 
mãos; carana-—pernas;  sravana-—ouvidos; tvak-—pele;: âdin—e 
assim por diante; prânân-—força vital; namah-—permiti-me oferecer 
minhas reverências; bhagavare—à Suprema Personalidade de Deus; 
purusaya—a Pessoa Suprema; tubhyam—a Vós. 








TRADUÇÃO 
Dhruva Mahãrãja disse; Meu querido Senhor, sois todo-poderoso. 
Após entrardes em mim, vivificastes todos os meus sentidos ador- 
mecidos — minhas mãos, pernas, ouvidos, sentido do tato, força 
vital e especialmente minha capacidade de falar. Permiti-me 
oferecer-Vos minhas respeitosas reverências. 
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m SIGNIFICADO 
Foi muito fácil para Dhruva: Mahãrãja compreender a diferença 


entre sua condição antes e depois de alcançar a compreensão espiri- 





tual e depois de ver a Suprema Personalidade de Deus face a face. 
Ele pôde entender que sua força vital e suas atividades haviam estado 
adormecidas; A, menos que cheguemos à. plataforma. espiritual, 
subentende-se que nossos membros corpóreos, nossa mente e outras 
faculdades dentro do corpo permanecem adormecidas. A menos 
que nos situemos espiritualmente, todas as nossas atividades são 
consideradas atividades de um cadáver, ou atividades fantasmagóri- 
cas. Srila Bhaktivinoda Thàkura.compós uma canção na-qual se 
dirige a si próprio: “Ó entidade viva, acorda! Até quando dormirás 
no colo de mãyã? Agora tens a oportunidade de possuir uma forma 
humana de corpo; procura, então, despertar e auto-realizar-te,” Os 
“Vedas também declaram: “Acorda! Acorda! Eis que tens a oportuni- 
dade, a dádiva-da forma humana de-vida. — busca a tua auto- 
realização.” Esses são os preceitos védicos. 

Dhruva Mahārāja realmente experimentou que, com a ilumi- 
nação de seus sentidos na plataforma espiritual, ele pôde entender a 
essência da instrução védica — que a. Divindade. Suprema é a 
Pessoa Suprema: Ele não é impessoal. Dhruva Mahārāja pôde 
imediatamente entender este fato, Conscientizou-se de que, por 
muitíssimo tempo, estivera praticamente adormecido, e sentiu o 
ímpeto de glorificar o Senhor de acordo com a conclusão védica. 
Uma pessoa mundana não;pode oferecer oração alguma à Suprema 
Personalidade de Deus, nem, glorificá-lO, porque não tem com- 
preensão da conclusão védica. 

Quando Dhruva Mahãraja, portanto, encontrou esta diferença 
dentro de si mesmo, pôde de imediato entender que isso se devia à 
misericórdia imotivada do Senhor. Ele ofereceu reverências ao Senhor 
com grande respeito e reverência, entendendo plenamente que o 
favor do Senhor estava com ele. Essa vivificação espiritual dos sen- 
tidos e da mente de Dhruva Mahãrâja deveu-se à ação da potência 
interna do Senhor; Neste verso, portanto, a palavra sva-dhâmnã 
significa “pela energia espiritual.” A iluminação espiritual é possível 
pela misericórdia da energia espiritual do Senhor, O cantar do 
mantra Hare Krsna dirige-se primeiramente à energia espiritual do 
Senhor, Hare. Esta energia espiritual atua quando a entidade viva 
se rende plenamente e aceita sua posição como serva eterna. 
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Quando alguém se coloca à disposição ou às ordens do Senhor 
Supremo, isso se chama sevonmukha; neste momento, a energia 
espiritual gradualmente revela-lhe o Senhor. 

Sem “a revelação da energia espiritual, não se pode oferecer 
orações em glorificação ao Senhor. Qualquer quantidade de especu- 
lação filosófica ou expressão poética de pessoas mundanas ainda é 
considerada ação e reação da energia material. Quando alguém é 
realmente vivificado pela energia espiritual, todos os seus sentidos 
purificam-se, é ele só se ocupa em serviço ao Senhor. Neste momento, 
suas mãos, pernas, ouvidos, língua, mente, órgãos genitais — tudo 
— ocupam-se a serviço do Senhor. Um devoto iluminado assim já 
não tem nenhuma atividade material, tampouco tem qualquer inte- 
resse em ocupar-se materialmente. Este processo de purificar os 
sentidos e ocupá-los a serviço do Senhor é conhecido como bhakti, 
ou serviço devocional. A princípio, os sentidos são ocupados 
segundo a orientação do mestre espiritual e dos Sastras, e, após a 
auto-realização, quando os mesmos sentidos estão puros, a ocu- 
pação continua. A diferença é que no começo os sentidos são ocu- 
pados de maneira mecânica, mas, após a auto-realização, eles são 
ocupados tendo-se compreensão espiritual. 


VERSO 7 


A AAA 
AAA ARA | 
JOAN 
a a ara lo ll 


ekas tvam eva bhagavann idam atma-saktyã 
máàyàakhyayoru-gunayà mahad-àdy-asesam 

srsrvünuvisya purusas tad-asad-gunesgu 
nüneva dàrugu vibhàvasuvad vibhàsi 


ekah—um; tvam— Vós; eva— certamente; bhagavan—ó' meu 
Senhor; idam-—este mundo material; dtma-Saktyã-—-por Vossa pró- 
pria poténcia; maya-akhyaya—chamada maya; uru-—poderosissi- 
may gunayã-—consistindo nos modos da natureza; mahar-âdi—o 
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entáo, após entrar; purusah—a Superalma; tat—de mayá; asat- 
gunesu--nas qualidades manifestas temporariamente; ndnd—va- 
fiadamente; iva-—-como que; darusu—em pedaços de madeira; 
vibhâvasu-vat= assim como o fogo; 'vibhási— Vós apareceis. 


hi TRADUÇÃO 

“Meu Senhor, sois o Um Supremo, mas, através de Vossas dife- 
rentes energias, apareceis de modo diverso nos mundos material e 
espiritual. Vós criais a energia total do mundo material mediante 
Vossa potência externa, e, após a criação, entrais no mundo mate- 
rial como a Superalma. Sois a Pessoa Suprema, e, através dos 
modos temporários da natureza material, criais variedades de mani- 
festacóes, assim como o fogo, entrando em madeiras de diferentes 
qualidades, arde brilhantemente em diferentes variedades. 


SIGNIFICADO 

Dhruva Mahārāja compreendeu que a Suprema Verdade Abso- 
luta, a Personalidade de Deus, atua através de Suas diferentes ener- 
gias, não que Ele Se torne vazio ou impessoal e deste modo Se 
torne onipenetrante. O filósofo Māyävādī pensa que a Verdade 
Absoluta, estando difusa por toda a manifestação cósmica, não tem 
forma pessoal. Mas aqui Dhruva Mahārāja, compreendendo a con- 
clusáo védica, diz: “Vós estais espalhado por toda a manifestação 
cósmica através de Vossa energia.” Esta energia é basicamente espiri- 
tual, mas, como atua temporariamente no mundo material, chama- 
se máyà, ou energia ilusória. Em outras palavras, para todas as 
pessoas, com exceção dos devotos, a energia do Senhor atua como 
energia externa. Dhruva’ Mahārāja pôde compreender muito bem 
este fato, é pôde entender também que a energia e o energético são 
à mesma coisa. A energia não pode ser separada do energético. 

Admite-se nesta passagem a identidade da Suprema Personali- 
dade de Deus sob o aspecto de Paramãtmã, ou Superalma:. Sua 
energia espiritual original vivifica à energia material, e assim o 
corpo morto parece ter força vital. Os filósofos niilistas pensam 
que, sob determinadas condições materiais, os sintomas vitais ocor- 
rem no corpo material, mas O fato é que o corpo material não pode 
agir por conta própria. Mesmo uma máquina precisa de energia 
separada (eletricidade, vapor, ete.). Neste verso se afirma que a 
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energia material age em variedades de corpos materiais, assim como 
o fogo arde de modo diverso em diferentes madeiras, de acordo com 
o tamanho e a qualidade da madeira. No caso dos devotos, a 
mesma energia transforma-se em energia espiritual; isto é possível 
porque a energia é originalmente espiritual, e não material. Como 
se diz, vignu-saktih parã proktã. A energia original inspira o devo- 
to, e assim ele ocupa todos os membros de seu corpo no serviço ao 
Senhor. A mesma energia, como potência externa, ocupa os- não- 
devotos comuns em atividades materiais para o gozo dos sentidos. 
Devemos observar a diferença entre mayã e sva-dhâma — para os 
devotos atua sva-dhâma, ao passo que no caso dos não-devotos 
atua a energia mãyã. 


VERSO 8 


se qo fa 
RSI MR EST | 


aq eqs 
feria aña ganda 1i « li 


tvad-dattayà vayunayedam acasta vi$varn 
supta-prabuddha iva nütha bhavat-prapannah 

tasyüpavarg ya-$aranam tava páda-mülarn 
vismaryate krta-vidà katham àrta-bandho 


e tvat-dattayã-—dado por Vós; vayunayã-—por conhecimento; 
idam—-este; acagta—póde ver; vi$vam—todo  o- universo; supta- 
prabuddhah—um homem despertando do sono; iva—como; nátha— 
6 meu Senhor; bhavat-prapannah—Senhor Brahmà, que é rendido 
a Vós; tasya-—dele;-ãpavargya-—de pessoas que desejam liberação; 
Saranam-—o refügio; tava— Vossos; páda-mülam—pés de lótus; 
vismaryate—podem ser esquecidos; .krta-vida— por uma. pessoa 
erudita; katham-—como; ãrta-bandho-— 6 amigo dos aflitos. 


TRADUÇÃO 
ó meu amo, o Senhor Brahmã é plenamente rendido a Vós. No 
princípio, Vós lhe destes conhecimento, e assim ele pôde ver e 
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tender todo o universo, assim como alguém que desperta do sono 
e visualiza seus deveres imediatos. Sois o único refúgio de todas as 
pessoas que desejam liberação, e sois o amigo de todos os aflitos. 
Como, portanto, pode uma pessoa erudita que tenha conhecimento 
perfeito alguma vez esquecer-se de Vós? 

n 
SIGNIFICADO 

Os devotos rendidos da Suprema Personalidade de Deus náo 
podem se esquecer dEle nem sequer por um momento; O devoto 
entende que a misericórdia imotivada do Senhor está além de seus 
cálculos: ele não consegue saber .o quanto é beneficiado pela graça 
do Senhor. Quanto mais o devoto se ocupa em serviço de- 
vocional ao Senhor, tanto mais ânimo lhe é suprido pela energia do 
Senhor. No Bhagavad-gitã, o Senhor diz que, para aqueles que se 
ocupam constantemente em serviço devocional com amor e afeição, 
a Suprema Personalidade de Deus dá inteligência interiormente, e 
assim eles avançam ainda mais, Sendo assim encorajado, o devoto 
não pode jamais esquecer-se, nem sequer por um momento, da Per- 
sonalidade de Deus. Ele sempre sente gratidão para com Ele por 
ter, por Sua graça, alcançado poder crescente no serviço devocional. 
Pessoas santas como Sanaka, Sanátana e o Senhor Brahmã foram 
capazes de ver o universo inteiro, pela misericórdia do Senhor, 
através do conhecimento do Senhor. Dá-se o exemplo de uma 
pessoa que, aparentemente, pode ter deixado de dormir durante 
todo o dia, mas, enquanto não esteja iluminada espiritualmente, na 
verdade está dormindo. Pode-ser que ela durma à noite e execute 
seus deveres de dia; mas, enquanto não chegue à plataforma de.tra- 
balhar em. iluminação espiritual, considera-se que está sempre 
adormecida. O devoto, portanto, não se esquece jamais do benefício 
obtido do Senhor. 

Aqui o Senhor é chamado de ârta-bandhu, que significa “amigo 
dos aflitos.” Como se afirma no Bhagavad-gitã, após muitíssimos 
nascimentos, executando rigorosas austeridades em busca de conhe- 
cimento, a pessoa chega ao ponto de verdadeiro conhecimento e se 
torna sábia ao se render à Suprema Personalidade de Deus: -O filó- 
sofo: Mayavádi, que não se rende à Pessoa Suprema, 'é tido como 
carente de conhecimento verdadeiro. O devoto munido de conheci- 
mento perfeito não pode se esquecer de sua obrigação para-com o 
Senhor em momento algum. 
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VERSO 9 


qi fuese o n À 
eat ii | 
feet rs qa 


nünarh vimusta-matayas tava máyayà te 
ye tvàm bhavapyaya-vimoksanam anya-hetoh 
arcanti kalpaka-tarum kunapopabhogyam 
icchanti yat sparsajarn niraye 'pi nznüàm 


nilnam—sem' dúvida; vimusta-matayah--aqueles que perderam 
sua inteligência correta; tava— Vossa; mayayã--pela influência da 
energia ilusória; 1e—eles; ye—quem; rvam— Vós; bhava—do nasci- 
mento; apyaya—e morte; vimoksanam—a causa da liberagáo; anya- 
hetoh—para outros propósitos; arcanti—adoram; kalpaka-tarum— 
que sois como uma árvore dos desejos; kunapa—deste corpo morto; 
upabhogyam-— gozo dos sentidos; icchanti—eles desejam; yat—aqui- 
lo: que; sparsa-jam-—obtido da sensação tátil; niraye=no inferno; 
api—mesmo; nfnám-——para as pessoas. 


TRADUÇÃO 

Pessoas que Vos adoram simplesmente em troca do gozo dos sen- 
tidos deste saco de pele estão sem dúvida influenciadas por Vossa 
energia ilusória. Apesar de terem a Vós, que sois como uma árvore 
dos desejos e sois a causa da liberação do nascimento e da morte, 
pessoas tolas, tais como eu, desejam Vossas bênçãos para o gozo 
dos sentidos, que é disponível inclusive para aqueles que vivem em 
condições infernais. 


SIGNIFICADO 
Dhruva Mahārāja estava arrependido porque se dirigira ao Senhor 
para prestar-Lhe serviço devocional em troca de lucro material. 
Aqui ele condena a sua atitude. É apenas devido à grosseira falta de 
conhecimento que alguém adora o Senhor em troca de lucro mate- 
rial ou'gozo dos sentidos: O Senhor é como uma árvore dos dese- 
jos. Qualquer pessoa pode obter qualquer coisa que deseje 
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do Senhor, mas as pessoas em geral não sabem que espécie de 
bênção devem pedir a Ele. A felicidade obtida do contato com a 
pele, ou a felicidade sensual, está presente na vida dos cães e dos 
porcos. Tal felicidade é muito insignificante. O devoto que adora ao 
Senhor em troca de tão insignificante felicidade deve ser conside- 
fado desprovido de todo o conhecimento. 


VERSO 10 


q fifa qa AU 
AAA AR | 

qa ra ema a 
fama Rara 112 011 


yà nirvrtis tanu-bhrtàrh tava páda-padma- 
dhyânãd bhavaj-jana-kathã-$ravanena vã syãt 

sã brahmani sva-mahimany api nâtha mã bhat 
kim tv antakasi-lulitàt patatàrn vimánàt 


ya—aquilo que; nirvrrih—bem-aventuranca; tanu-bhrtàm—dos 
corporificados; tava— Vossos; páda-padma-— pés de lótus; dhyanat— 
ao meditar em; bhavat-jana—de Vossos devotos íntimos; katha— 
tópicos; $ravanena—por ouvir; v4—ou; spd/—surge; sd—essa bem: 
aventurança; brahmani—no Brahman impessoal; sva-mahimani-— 
Vossa própria magnificência: api—mesmo; nâtha-—ó Senhor; 
mã-—nunca; bhãt-—existe; kim-—o que falar de; tu—entáo; antaka- 
asi—pela espada da morte; lulitat—sendo destruída; patatàm— 
daqueles que caem; vimándi—de seus aeroplanos. 


i TRADUÇÃO 

Meu Senhor, a bem-aventurança transcendental obtida ao medi- 
tar em Vossos pés de lótus ou ao ouvir sobre Vossas glórias da 
parte de devotos puros é tão ilimitada que está muito além da fase 
de brahmünanda, na qual a pessoa julga-se imersa no Brahman 
impessoal como se estivesse una com o Supremo. Uma vez que 
brahmánanda também é superada pela bem-aventurança transcen- 
dental obtida do servigo devocional, o que dizer, entáo, da bem- 
aventurança temporária de elevar-se aos planetas celestiais, a qual é 
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destruída pela espada separadora do tempo? Mesmo que alguém se 
eleve aos planetas celestiais, ele cai no decorrer do tempo. 


SIGNIFICADO 

A; bem-aventurança transcendental obtida do serviço devocional, 
primeiramente de $ravanarh kirtanam, ouvir e cantar; não pode ser 
comparada à felicidade obtida pelos karmis elevando-se aos plane- 
tas celestiais ou pelos jfiânis ou yogis, que desfrutam da unidade 
com o supremo Brahman impessoal, De um modo geral, os yogis 
meditam na forma transcendental de Vignu, mas os-devotos não 
somente meditam nEle, mas também se ocupam de fato no serviço 
direto ao Senhor. No verso anterior, encontramos a expressão bhavã- 
pyaya, que se refere ao nascimento e à morte. O Senhor pode 
aliviar-nos da cadeia de nascimentos e mortes. É errôneo pensar, 
como fazem os monistas, que, aliviando-nos do processo de nasci- 
mentos e mortes, fundimo-nos no: Brahman. Supremo, Afirma-se 
claramente aqui como a bem-aventurança transcendental, obtida de 
Sravanarh kirtanam pelos devotos puros, não pode ser comparada à 
brahmânanda, ou seja, o conceito impessoal de bem-aventurança 
transcendental, obtida da imersão no Absoluto. 

A posição dos karmis é ainda mais degradada. A meta deles é 
elevar-se aos sistemas planetários superiores. Diz-se que yânti-deva- 
vratã devân: pessoas que adoram. semideuses são elevados aos 
planetas celestiais (Bg. 9.25). Porém em outra passagem do Bhagavad- 
gitã (9.21) encontramos que ksine punye martya-lokarh -visanti: 
aqueles que são elevados aos sistemas planetários superiores são 
forçados a cair novamente assim que se esgotam os resultados de 
suas atividades piedosas, Eles são como os astronautas modernos 
que vão à Lua; tão logo se esgote o seu combustível, eles são obri- 
gados a voltar à Terra, Assim como os astronautas modernos que 
vão à Lua ou a outros planetas; celestiais à força da propulsão a 
Jato têm: que descer novamente após esgotarem seu combustível, o 
mesmo ocorre com aqueles que se elevam aos planetas celestiais à 
forga.de yajfias e atividades piedosas. Antakãsi-lulitãt: a espada do 
tempo afasta a pessoa de sua elevada posição dentro deste mundo 
material, e então ela desce novamente, Dhruva Mahaãrãja podia 
entender; que os resultados do serviço devocional são muito mais 
valiosos do que fundir-se no Absoluto ou ser elevado aos planetas 
celestiais, As palavras paratâm vimanat são muito significativas. 


Verso 11] Dhruva Mahārāja regressa ao lar 413 


Vimāna significa “aeroplano”. Aqueles que são elevados aos plane- 
tas celestiais sáo como aeroplanos, que caem quando ficam sem 
combustível. 


VERSO 11 


afin qe: eat AÑ out 
UA ARAS | 
MAA. sat 
A RARA 112 211 


bhaktirn muhuh pravahatàrh tvayi me prasango 
bhüyüd ananta mahatām amalāśayānām 

yenāñjasolbanam uru-vyasanarh bhavâbdhirm 
nesye bhavad-guna-kathümrta-püna-mattah 


"bhaktim-—servigo devocional; muhuh-—constantemente: prava- 
hatâm---daqueles que executam; tvayi—a Vós; me— minha; pra- 
Sangah-—associacáo íntima; bhüydt—que se torne; ananta—ó ilimi- 
tado; maharâm-=dos' grandes devotos; amala-asayanam-—cujos 
corações estão livres de contaminação material; yena— pelos quais; 
afijasà— facilmente; ulbanam —terríveis; uru— grandes; vyasanam— 
repleto de perigos; bhava-abdhim—o oceano da existência material; 
nesye—eu cruzarei; bhavat—Vossas; guna—qualidades transcen- 
dentais; kathd—passatempos; amrta—néctar, eterno; pána—be- 
bendo; matrah—louco. 


> TRADUÇÃO 

Dhruva Mahárája continuou: Ó ilimitado Senhor, abençoai-me, 
por favor, para que eu possa associar-me com os grandes devotos 
que se ocupam em Vosso transcendental serviço amoroso constan- 
temente, assim como a correnteza do rio flui constantemente. Tais 
devotos transcendentais estão inteiramente situados em estado de 
vida incontaminado. Através do processo de serviço devocional, 
decerto serei capaz de cruzar 0 oceano de ignorância da existência 
material, que está encapelado de ondas de perigos ardentes, seme- 
lhantes ao fogo: Isto ser-me-á muito fácil, pois estou ficando louco 
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por ouvir sobre Vossas qualidades e passatempos transcendentais, 
que existem eternamente. 


SIGNIFICADO 

O ponto significativo da afirmação de Dhruva Mahãrãja é que 
ele queria a companhia de devotos puros. O transcendental serviço 
devocional não pode estar completo e não pode ser saboreado sem 
a companhia de devotos. Por isso, estabelecemos a Sociedade 
Internacional para a Consciência de Krishna. Qualquer pessoa que 
esteja tentando separar-se desta Sociedade para a Consciência de 
Krishna e ainda assim ocupar-se em consciência de Krsna está 
vivendo em grande alucinação, pois isto não é possível. Esta afir- 
mação de Dhruva Mahãraãja esclarece como, a menos que estejamos 
associados com devotos, nosso serviço não amadurece: não se dis- 
tingue das atividades materiais. O Senhor diz: satâm prasangan 
mama virya-sarhvido bhavanti hrt-karna-rasáyanüh ( Bhàg. 3.25.25). 
Só na companhia de devotos puros é que as palavras do Senhor 
Krsna podem ser plenamente potentes e saborosas ao coração e ao 
ouvido. Dhruva Mahārāja queria explicitamente a companhia de 
devotos. Esta associação em atividades devocionais assemelha-se à 
correnteza de um rio que flui incessantemente, Em nossa Sociedade 
para a Consciência de Krishna temos ocupação integral vinte-e- 
quatro horas por dia. Cada momento de nosso tempo, nós o ocu- 
pamos integralmente a serviço do Senhor. Este é chamado o inces- 
sante fluxo de serviço devocional. 

Talvez algum filósofo Máyávadi nos pergunte: “Pode ser que 
vocês sejam muito felizes na companhia de devotos, mas qual é o 
seu plano para cruzar o oceano da existência material” A resposta 
de Dhruva Mahárája é que isto não é muito difícil. Ele diz clara- 
mente que podemos cruzar este oceano com muita facilidade caso 
simplesmente fiquemos: loucos por ouvir as glórias do Senhor. 
Bhavad-guna-kathã: para qualquer pessoa que se ocupe persisten- 
temente em ouvir os temas a respeito do Senhor, contidos no 
Srimad . Bhagavad-gitã, no Srimad-Bhagavatam e no. Caitanya- 
caritâmpta, e que realmente se apegue a este processo, assim como 
alguém que se vicia em tóxicos, é muito fácil cruzar a ignorância da 
existência material. O oceano da ignorância material é comparado 
ao fogo ardente, mas, para o devoto, este fogo ardente é insigni- 
ficante, porque o devoto absorve-se inteiramente em. serviço 
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devocional. Embora o mundo material seja fogo ardente, para o 
devoto ele parece ser pleno de prazer (visvarh pirna-sukhãyate). 

O significado desta afirmação de Dhruva Maháãrâja é que o ser- 
viço devocional na companhia de devotos é a causa do desenvolvi- 
mento de mais serviço devocional, É ¡apenas através do serviço 
devocional que nos elevamos ao planeta transcendental Goloka 
Vyndavana, onde também só há serviço devocional, pois as ativi- 
dades de serviço devocional, tanto neste mundo quanto no mundo 
espiritual, são :as mesmas. -O serviço devocional não muda. A este 
respeito, pode-se dar o exemplo da manga. Se alguém colhe uma 
manga verde, ela não deixa de ser manga, mas, ao amadurecer, 
permanece a mesma manga, mas torna-se muito saborosa e delei- 
tável. De modo semelhante, existe serviço devocional executado 
segundo a orientação do mestre espiritual e os preceitos e princípios 
regulativos dos Sâstras, e existe serviço devocional no mundo espi- 
ritual, prestado diretamente na companhia da Suprema Personali- 
dade de Deus. Mas ambos são iguais. Não há mudanga. A dife- 


renga está em que uma fase é imatura ea outra, madura e mais 
saborosa. Só é possível amadurecer em serviço devocional na com- 
panhia de devotos. 


VERSO 12 
da ara firma vei 


M x 


té na smaranty atitarárh priyam i$a martyarh 
ye cànv adah suta-suhrd-grha-vitta-dàrah 

ye tv abja-nãbha bhavadiya-padaravinda- 
saugandhya-lubdha-hrdayesu krta-prasañgáh 


1e—e6les; na—nunca; smaranti—lembram; atitarám—altamente; 
priyam—querido; i$a—6ó Senhor; martyam—corpo material; ye— 
aqueles que; ca—também; anu—em relagáo com; adah—isto; su- 
1a—filhos; suhri—amigos; grha—lar; vitta—riqueza; dàràh—e 
esposa; ye—aqueles que; tu—então; abja-nâbha—ó Senhor que 
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tendes um'ümbigo de lótus; bhavadiya— Vossos; pada-aravinda— 
pés de lótus; saugandhya-—a. fragráncia; lubdha—t&m alcançado; 
hrdayegu—com devotos cujos corações; krta-prasangah—tém as- 
sociação: 
TRADUÇÃO 

Ó Senhor que tendes um umbigo de lótus, se acontece de alguém 
se associar com um devoto cujo coração sempre anseia por Vossos 
pés de lótus, buscando sempre a fragrância deles, ele não se apega 
em absoluto ao corpo material, ou, numa relação corpórea, à pro- 
gênie, a amigos, ao lar, à riqueza e à esposa, que são extremamente 
queridos por pessoas materialistas. Na verdade, ele não se importa 
com essas coisas. 

SIGNIFICADO 

Uma vantagem especial no serviço devocional é que os devotos, 
não somente desfrutam dos passatempos transcendentais do Senhor, 
ouvindo-os, cantando-os e glorificando-os, mas também não são 
muito apegados a seus corpos, ao contrário dos yogis, que são 
demasiadamente apegados ao corpo e que pensam que, praticando 
exercícios de ginástica corporal, avançarão em consciência espiri- 
tual. Geralmente os yogis não estão muito interessados em serviço 
devocional; eles querem regular o processo respiratório. Isto não 
passa de mera preocupação com o corpo, Dhruva Mahãrãja afirma 
aqui simplesmente que o devoto não tem mais interesse corpóreo. 
Ele sabe que não é o corpo, Desde o início, portanto, sem perder 
tempo com exercícios corpóreos, o devoto busca um devoto puro e, 
simplesmente através da associação com ele, avança mais em cons- 
ciência espiritual do que qualquer yogi. Como o devoto sabe que 
não é o corpo, ele nunca se deixa afetar por felicidade ou aflição 
corporais. Ele não está interessado em relações corpóreas com 
esposa, filhos, lar, saldo bancário, etc, ou-na aflição e felicidade que 
surgem dessas coisas. Esta é a vantagem especial de ser um devoto. 
Este status de vida só é possível quando alguém está interessado em 
associar-se com um devoto puro, que sempre desfruta-da fragrância 
dos pés de lótus do Senhor. 


i VERSO 13 


saca 
AR REA 1 


Dhruva Mahãrãja regressa ao lar 


ed eo À ques 
am n a fia qa q: fall 


tiryan-naga-dvija-sarisrpa-deva-daitya- 
martyâdibhih paricitarh sad-asad-visesam 

râpam sthavistham aja te mahad-ady-anekar 
nütah parar parama vedmi na yatra vàdah 


tiryak—por animais; naga—árvores; dvija—pássaros; sarisrpa— 
répteis; deva— semideuses; daitya—demónios; martya-adibhih—por 
homens, etc.; paricitam—permeado; sat-asat-visesam—com 'varie- 
dades manifestas e imanifestas; râpam-— forma; sthavisfham-—gros- 
seira universal; aja—ó Não-nascido; te— Vossa; mahat-âdi—causado 
pela totalidade da energia material, etc.; anekam—várias causas; 
na=ná0; atah—disto; param—transcendental; parama—ó Supre- 
mo; vedmi--eu sei; na—nào; yatra—onde; vadah—vários 
argumentos: 


TRADUÇÃO 

Meu querido Senhor, ó Supremo Não-nascido, sei que as dife- 
rentes variedades de entidades vivas, tais como animais, árvores, 
pássaros, répteis, semideuses e seres humanos, espalham-se por 
todo o universo, o qual'é causado pela totalidade da energia mate- 
rial, e sei que às vezes elas së encontram manifestas e outras vezes 
imanifestas; mas jamais tive experiência da forma suprema que vejo 
agora, em Vossa pessoa. Agora toda a espécie de métodos de teori- 
zação chegaram ao fim. 


SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã, o Senhor afirma que Se espalha por todo o uni- 
verso, mas, embora tudo repouse nEle, Ele está à parte. O mesmo 
conceito é expresso aqui por Dhrüva Mahárája. Ele afirma que, 
antes de ver a forma: transcendental do “Senhor, experimentara 
somente as variedades de formas materiais, que somam 8.400.000 
espécies de seres aquáticos, pássaros, feras, etc. Na verdade, a 
menos que alguém se ocupe em serviço devocional ao Senhor, é 
impossível que entenda'á forma última do Senhor. Confirma-se isto 
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também no Bhagavad-gitã (18.55): Bhaktyã mãm abhijanâti: a ver- 
dadeira compreensão da Verdade: Absoluta, qué é a Pessoa Su- 
prema, não pode ser obtida por nenhum outro processo além do 
serviço devocional. 

Nesta passagem, Dhruva Mahãrãja compara seu estado anterior 
de compreensão com a perfeição de compreensão que obteve na 
presença do Senhor Supremo. A posição da entidade viva é de 
prestar serviço: a não ser que chegue à fase de apreciar a Suprema 
Personalidade de Deus, ela se ocupa a serviço das várias formas de 
árvores, répteis, animais, homens, semideuses, etc. Todos podem ver 
que há homens ocupados em servir a um cáo, que há outros a servir 
plantas e trepadeiras, outros a servira semideuses, e outros, à 
humanidade, ou ao patrão no escritório — mas ninguém se ocupa a 
serviço de Krgna. Além dos homens comuns, mesmo homens eleva- 
dos em termos de compreensão espiritual estão, no máximo, ocu- 
pados a serviço da virãf-ripa, ou então, incapazes de compreender 
a forma última do Senhor, adoram o vazio através da: meditação. 
Dhruva Maharaja, contudo, fora abençoado pelo Senhor Supremo. 
Quando o Senhor tocou com Seu búzio a testa de Dhruva, o verda- 
deiro conhecimento foi-lhe revelado internamente, e Dhruva pôde 
compreender a forma transcendental do Senhor. Dhruva Mahárãja 
admite neste verso como não era apenas ignorante, mas, no que diz 
respeito. à idade, não passava de uma criança. Jamais teria sido 
possível que-uma criança ignorante apreciasse a forma suprema do 
Senhor caso não tivesse sido abençoada pelo Senhor, que tocara 
com Seu búzio a testa de Dhruva. 


VERSO 14 


PA fa RNA 
cia] 
AAA 


ir sore 


kalpanta etad akhilam jatharena grhnan 
Sete pumán sva-drg ananta-sakhas tad-anke 
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yan-nābhi-sindhu-ruha-kāñcana-loka-padma- ! 
garbhe dyumán bhagavate pranato 'smi tasmai 


kalpa-ante—ao final do milênio; etateste universo; akhilam— 
tudo; jatharena-—no: ventre; grhnan—recolhendo; Sete —deita-Se; 
pumàán—a Pessoa Suprema; sva-drk—contemplando-Se a Si 
mesmo; ananta—o ser ilimitado Sega; sakhah-—acompanhado por; 
lat-anke—em Seu colo; yat—de cujo; nàbhi—umbigo; sindhu— 
oceano; ruha—brotado; kàf/cana—dourado; loka—planeta; pad- 
ma-—do lótus; garbhe—no verticilo; dyuman—Senhor Brahma; 
bhagavate—à Suprema Personalidade de Deus; pranatah—ofere- 
cendo reveréncias; asmi—estou; tasmai—a Ele, 


TRADUÇÃO 
Meu querido Senhor, ao final de cada milênio a Suprema Per- 
sonalidade de Deus Garbhodakasãyi Visgu dissolve em Seu ventre 
todas as coisas manifestas dentro do universo, Deitado no colo de 
Sega Nãga, de Seu umbigo brota uma flor de lótus dourada sobre 


um. caule, e naquele lótus o Senhor Brahmã é criado. Posso 
entender que Vós sois a mesma Divindade Suprema. Portanto, 
ofereço-Vos minhas respeitosas reverências. 


SIGNIFICADO 

A compreensão que Dhruva Mahãrãja tem da Suprema Persona- 
lidade de Deus é completa. Nos Vedas se diz que yasmin vijfiate 
sarvam evarh vijfiâtar bhavati: o conhecimento recebido através da 
transcendental e imotivada misericórdia do Senhor é tão perfeito 
que, através desse conhecimento, o devoto se familiariza com todas 
as diferentes manifestações do Senhor. O Senhor Ksirodakasáyi 
Visnu estava presente diante de Dhruva Maharaja, que também 
póde entender duas outras formas do Senhor, a saber, Garbhoda- 
kasayi Visnu e Káranodakasayi (Maha) Visnu. Com respeito a 
Mahá-Visnu; afirma-se no Brahma-sarhhità (5.48): 


yasyaika-nisvasita-kalam athavalambya 
jivanti loma-vilajà jagad-anda-nàthüh 

visnur mahán sa iha yasya kalá-viseso 
govindam adi-purusam tam aharh bhajámi 
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Ao final de cada milênio, quando todos os mundos materiais são 
dissolvidos, tudo entra no corpo de Garbhodakasayi Visnu, que Se 
encontra deitado no colo de Sega Nãga, outra forma do Senhor. 
Aqueles que não são devotos não podem entender as diferentes 
formas de Vignu e suas posições com respeito à criação. Às vezes os 
ateus argumentam: “Como pode o caule de uma flor brotar do 
umbigo de Garbhodakasãyi Visnu?” Eles consideram que todas as 
afirmações dos $astras são estórias. Como resultado de sua inexpe- 
riência da Verdade Absoluta e de sua relutância em aceitar a 
autoridade, eles se “tornam cada vez mais ateístas, não podendo 
compreender a Suprema Personalidade de Deus. Porém, um devoto 
como Dhruva Mahãrãja, pela graça do Senhor, conhece todas as 
manifestações do Senhor e suas diferentes posições. Diz-se que 
quem quer que tenha mesmo um pouquinho da graça do Senhor 
pode entender Suas glórias; outros talvez continuem especulando 
sobre a Verdade Absoluta, mas jamais serão capazes de entender o 
Senhor. Em outras palavras, a não ser que entremos em contato 
com um devoto, não é possível que entendamos a forma transcen- 
dentál ou o mundo espiritual com suas atividades transcendentais. 


VERSO 15 
a far aa 
Raga matara: | 


uev 
rra RR AAA 


tvari nitya-mukta-pari$uddha-vibuddha àtmà 
kúita-stha adi-purúgo bhagavárhs try-adhisah 

yad-buddhy-avasthitim akhanditayà sva-drst yà 
drastã sthitav adhimakho vyatirikta àsse 


1 tvam—Vós; nitya—eternamente; mukta—liberado; parisúddha— 
incontaminado; vibuddhah-—pleno de conhecimento; dimá—a Alma 
Suprema; kúta-sthah—imutável; adi—original; purusah—pessoa; 
bhagaván—o Senhor, pleno de seis opuléncias; tri-adhisah—senhor 
dos trés modos; yat—doravante; buddhi—de atividades intelectuais; 
avasthitim—todas as fases; akhanditaya—penetrante; sva-drstya— 
pela visáo transcendental; drasta—Vós testemunhais; sthitau—para 
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manter (o universo); adhimakhah-—desfrutador dos resultados de 
todos os sacrificios; vyatiriktah-—diversamente; āsse— Vós estais 
situado. 


TRADUÇÃO 

Meu Senhor, com Vosso penetrante olhar transcendental, sois a 
testemunha suprema de todas as fases de atividades intelectuais. Sois 
eternamente liberado, Vossa existência está situada em bondade pura, 
e-existis como a Superalma, imutável. Vós sois a Personalidade de 
Deus original, plena de seis opulências, e sois eternamente o senhor 
dos três modos da natureza material. Deste modo, sois sempre dife- 
rente das entidades vivas comuns. Como Senhor Visnu, mantendes 
todos os afazeres de todo o universo, e todavia permaneceis à parte e 
sois o desfrutador dos resultados de todos os sacrifícios. 


SIGNIFICADO 

“Num argumento ateísta contra a supremacia da Suprema Per- 
sonalidade de Deus, afirma-se que, -se-Deus, a Pessoa Suprema, 
aparece e desaparece, dorme e acorda, qual é, então, a diferença 
entre Deus ea entidade viva? .Dhruva Maháraja está cuidadosa- 
mente distinguindo a existência da Suprema Personalidade de Deus 
da existência. das entidades vivas: Ele aponta as seguintes diferen- 
ças. O Senhor é eternamente liberado. Sempre que Ele aparece, 
mesmo dentro deste mundo material, Ele: nunca Se deixa envolver 
pelos três modos da natureza material. Ele é conhecido, portanto, 
como try-adhisa, o senhor dos três modos da natureza material. No 
Bhagavad-gitã (7.14) diz-se que daivi hy esã gunamayi mama māyā 
duratyayā: as entidades vivas estão todas enredadas nos trés modos 
da natureza material, A-energia externa do Senhor é muito forte, 
mas o Senhor, como senhor dos três modos da natureza material, 
está eternamente liberado da ação e reação desses modos. Ele, por- 
tanto, não-é contaminado, como se afirma no Isopanigad. A con- 
taminação do mundo material não afeta a Divindade Suprema. Por 
isso, Krsna diz no Bhagavad-gitã que os patifes e tolos julgam-nO 
um ser humano comum, desconhecendo Sua parar bhávam. Para 
bhàvam refere-se ao fato.de Ele estar situado transcendental- 
mente, sempre. A contaminação material não pode afetá-lO. 

Outra diferença entre o Senhor é a entidade viva é que a entidade 
viva está sempre na escuridão; Mesmo que ela esteja situada no 
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modo da bondade, ainda assim existem muitas coisas desconhecidas 
para ela, Mas, o mesmo não ocorre com a Suprema Persona- 
lidade de Deus. Ele conhece o passado, o presente e o futuro e tudo 
O que acontece no coração de todos. O Bhagavad-gitã confirma isso 
(vedaham samatitàni). O Senhor não é parte da alma — Ele é a 
imutável Alma Suprema, e as entidades vivas são Suas partes inte- 
grantes. A entidade viva é forçada a aparecer neste mundo material 
sob a direção de daiva-mãyã, porém, quando o Senhor aparece, Ele 
vem mediante Sua própria potência interna, âtma-mayã. Além 
disso, a entidade viva está sujeita ao tempo — passado, presente e 
futuro. Sua vida tem um início, um nascimento, e, no estado condi- 
cionado, sua vida termina com a: morte. Mas, o-Senhor é àdi- 
Puruga, a pessoa original. No  Brahma-samhitã, o Senhor Brahmã 
oferece seus respeitos ao àdi-purusa, Govinda, a pessoa original, 
que não tem começo, ao passo que a criação deste mundo material 
tem começo. O Vedânia diz que janmãdy asya yatah: tudo nasce do 
Supremo, mas o Supremo não nasce. Ele tem todas as seis opulên- 
cias em plenitude incomparável, Ele é o Senhor da natureza mate- 
rial, Sua inteligência não é fragmentada em nenhuma circunstância, 
e Ele Se mantém à parte, embora seja o mantenedor de toda a 
criação. Como se afirma nos Vedas (Katha Upanisad 2.2.13), nityo 
nityânâr cetanas cetanânâm. O Senhor é o mantenedor supremo. 

As entidades vivas destinam-se a servi-IO, oferecendo-lhe sacrifi- 
cios, pois Ele é o desfrutador legítimo dos resultados de todos os 
sacrifícios. Todos, portanto, devem: ocupar-se no serviço devocional 

ao Senhor, dedicando-Lhe sua vida, suas riquezas, sua inteligência e 
suas palavras. É esta a posição original e constitucional das enti- 
dades vivas. Nunca se deve comparar o sono de uma entidade viva 

comum com o sono da Suprema Personalidade de Deus no Oceano 

Causal. Não há fase alguma em que a entidade viva possa comparar- 
se à Pessoa Suprema. Os filósofos Mayavâdis, sendo incapazes de 
adaptar-se a tudo isso, chegam à conclusão do impersonalismo 
ou niilismo. 


VERSO 16 


a Regra ala ra 
SSA 

au Aqueça 
AREAS — "Wü AN 
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yasmin viruddha-gatayo hy anisarh patanti 
vidyâdayo vividha-Saktaya ânupiirvyãt 

tad brahma visva-bhavam ekam anantam âdyam 
ananda-mátram avikáram aharh prapadye 


| yasmin-—em quem; viruddha-gatayah-—de caráter oposto; hi 
certamente; anisam— sempre; patanti: manifestam-se; vidyã- 
âdayah-—conhecimento e ignorância, etc.; vividha— várias; $aktayah-— 
energias; ànupürvyát-—continuamente; 1at—este; brahma-—Brah- 
man; visva-bhavam—a causa da criação material; ekam-—único; 
anantam-—ilimitado; àdyam-—original; dnanda-matram—simples- 
mente bem-aventurado; aviküram-—imutável; aham-—eu; prapa- 
dye—ofereco minhas reveréncias. 





TRADUÇÃO 
Meu querido Senhor, em: Vossa manifestação impessoal de 
Brahman há sempre dois elementos opostos — conhecimento e 
ignorância. Vossas múltiplas energias manifestam-se continuamente, 


l, ilimi- 
mas o Brahman impessoal, que é indiviso, original, imutável , 

tado e bem-aventurado, é a causa da manifestação material. Como 
sois o mesmo Brahman impessoal, ofereço-Vos minhas respeitosas 
reverências. 


SIGNIFICADO 3 

No Brahma-sarhhità se diz que o ilimitado Brahman impessoal é 
arefulgência do corpo transcendental de Govinda. Nessa refulgente 
aura ilimitada da Suprema Personalidade de Deus existem inumerá- 
veis universos com inumeráveis planetas de diferentes categorias; Em- 
bora a Pessoa Suprema seja a causa original de todas as causas, Sua 
refulgência impessoal, conhecida como Brahman, é a causa imediata 
da manifestação material. Dhruva Mahãraja, portanto, ofereceu suas 
respeitosas reverências ao aspecto impessoal do Senhor. Alguém Ee 
compreenda este aspecto impessoal pode desfrutar de imutável 
brahmánanda, descrito aqui como bem-aventurança espiritual. 

Srila Visvanátha Cakravarti Thákura descreve que este aspecto 
impessoal, ou manifestação Brahman, do Senhor Supremo: destina- 
se-a pessoas que são essencialmente muito avançadas mas ainda 
incapazes: de entender: os aspectos: pessoais ou a Ro 
mundo espiritual. Tais devotos são conhecidos como. jfiâna-misra- 
bhaktas, ou devotos cujo serviço devocional está misturado com 
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conhecimento empírico. Visto que a compreensão do Brahman 
impessoal é uma compreensão parcial da Verdade Absoluta, 
Dhruva Mahãrãja oferece-lhe suas respeitosas reverências. 

Diz-se que este Brahman impessoal é a compreensão distante da 
Verdade Absoluta. Embora aparentemente o Brahman pareça ser 
desprovido de energia, de fato ele tem diferentes energias atuando 
sob os títulos-de' conhecimento e ignorância. Devido a essas dife- 
rentes energias, há uma manifestação contínua de vidyã e avidya. 
Vidyà e avidyà s&o muito bem descritos no /sopanisad, onde se diz 
que às vezes, devido a avidyã, ou a um pobre-fundo de conheci- 
mento, alguém aceita a Verdade Absoluta como fundamentalmente 
impessoal. Mas, de fato, as compreensões' impessoal e pessoal 
desenvolvem-se em proporção como desenvolvimento do serviço 
devocional. Quanto mais desenvolvemos nosso serviço devocional, 
tanto mais nos aproximamos da' Verdade Absoluta, que, a princí- 
pio, quando percebida a partir-de um lugar distante, manifesta-se 
como impessoal. 

As pessoas em geral, que estão sob a influência de avidya-Sakti, 
ou mdyd, não têm conhecimento nem devoção. Mas, quando 
alguém que é algo avançado e portanto chamado de jfâni avança 
ainda mais, ele está na categoria de jAdna-misra-bhakta, ou um 
devoto cujo amor está misturado com conhecimento “empírico. 
Quando ele é ainda mais avançado, pode compreender que a Ver- 
dade Absoluta é uma pessoa com múltiplas energias. Um devoto 
avançado pode entender o Senhor Sua energia criadora. Tão logo 
se aceita a energia criadora da Verdade Absoluta, as seis opulências 
da Suprema Personalidade de' Deus também são compreendidas. 
Os devotos que são ainda mais-avançados, com pleno conheci- 
mento, podem entender os passatempos transcendentais do Senhor. 
Somente nesta plataforma pode alguém gozar plenamente de bem- 
aventurança transcendental. Um exemplo dado a este respeito por 
Visvanátha'Cakravarti Thákura é o da: pessoa que caminha rumo a 
determinado destino. À medida que se aproxima, éla-vêvo destino 
de-um lugar distante, assim como vemos uma cidade à distância. 
Neste momento, ela simplesmente entende que a cidade está situada 
ao longe. Quando, entretanto, chega ainda mais perto, vê as cúpu- 
las ebandeiras. Mas, enfim, ao entrar na cidade, encontra vários 
caminhos, jardins, lagos e áreas comerciais, onde vê pessoas 
fazendo-compras.: Vê cartazes de cinema, danças e diversões. 
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Quando alguém realmente entra na cidade e-vê pessoalmente as 
atividades da cidade, só então fica satisfeito. 


VERSO 17, 


wen fono TA 
arar: qeda: 1 
semi wn aft dt 
TAA PASAJES 112911 


satyāśişo hi bhagavarhs tava páda-padmam 
àâsis tathânubhajatah purugãrtha-mirteh 

apy evam arya bhagaván paripáti dinán 
vásreva vatsakam anugraha-kütaro 'smün 


satya—real; asisah—comparada com outras béngáos; hi—cer- 
tamente; bhagavan—meu Senhor; 1ava—Vossos; páda-padmam— 
pés de lótus; ásih —béngáo; tatha—dessa maneira; anubhajatah — 
para os devotos; purusa-artha—da. verdadeira meta da vida; mür- 
teh—a personificacáo; api—embora; evam-—assim; arya—ó Senhor; 
bhagavān—a Personalidade de Deus; paripāti—mantém; dinān—os 
pobres de coração; vasrã-—uma vaca; iva—como; vatsakam—ao 
bezerro; anugraha—para conceder misericórdia; kàtarahi—ansioso; 
asmán—a mim. 





TRADUÇÃO 
Meu Senhor, ó Senhor Supremo, Vós sois a suprema forma per- 
sonificada de todas as bênçãos. Portanto, para alguém que se atém 
a Vosso serviço devocional sem nenhum outro desejo, adorar 
Vossos pés de lótus é melhor do que tornar-se rei e assenhorear-se 
de um reino. Esta é a bênção para quem adora Vossos pés de lótus. 
Para devotos ignorantes como eu, Vós sois o mantenedor imotiva- 
damente misericordioso, tal qual uma vaca, que cuida do bezerro 
recém-nascido fornecendo-lhe leite e protegendo-o de quaisquer 
ataques. 
SIGNIFICADO 
Dhruva Mahãrãja sabia da natureza defeituosa de seu pró- 
prio serviço devocional. O serviço devocional puro não tem forma 





426 Srimad-Bhágavatam [Canto 4, Cap. 9 


material nem é coberto por especulação mental ou atividades fruiti- 
vas. Portanto, o serviço devocional puro é chamado de ahairuki, 
imotivado. Dhruva Mahárája sabia que passara a adorar o Senhor 
em serviço devocional com ima motivação: obter o reino de seu 
pai. Um devoto assim adulterado não pode jamais ver à Suprema 
Personalidade de Deus face a face. Portanto, ele sentiu-se muito 
grato pela misericórdia imotivada do Senhor; O Senhor é tão mise- 
ricordioso que não somente satisfaz os desejos de um devoto que 
seja movido pela ignorância e deseje benefícios materiais, mas tam- 
bém dá a tal devoto toda a proteção, assim como a vaca dá leite a 
um bezerro recém-nascido. O Bhagavad-gitã diz que o Senhor dá 
inteligência ao devoto constantemente ocupado para que ele possa 
aos poucos aproximar-se do Senhor, sem dificuldades. O devoto deve 
ser muito sincero em seu serviço devocional;então, mesmo que haja 
muitas coisas erradas da parte do devoto, Krsna o orientará e gra- 
dualmente o elevará à mais elevada posição de serviço devocional. 

Nesta passagem, Dhruva Maharãja chama o Senhor de purusártha- 
mürti, a meta ültima da vida. De um modo geral, purusartha € 
tomado como significando execugáo de uma classe de princípio reli- 
gioso, ou adoração a Deus, a fimde obter bênçãos materiais. 
Orações em troca de bênçãos materiais destinam-se à satisfação dos 
sentidos. E quando alguém se frustra, não conseguindo satisfazer 
plenamente seus sentidos apesar de todo o esforço, ele passa a dese- 
jar a liberação, ou o libertar-se da existência material. Essas ativi- 
dades geralmente são chamadas purusârtha. Mas, na verdade, à 
meta última é entender a Suprema Personalidade de Deus. Isto se 
chama pañcama-purusártha; a meta'última da vida. O Senhor Cai- 
tanya, portanto, ensina-nos a não pedir bênção alguma (nem 
riqueza material, nem popularidade, nem boa esposa) à Persona- 
lidade. Suprema. Devemos simplesmente “orar ao Senhor para 
estarmos constantemente ocupados em Seu transcendental serviço 
amoroso. Consciente de seu ‘desejo de beneficio material; Dhruva 
Mahãraja queria a proteção do Senhor para não ser desorientado 
ou-desviado do caminho do serviço devocional por esses desejos 
materiais. 

VERSO 18 
Ria sata 
aaa vd 3 sedseWs ntum i 
FARO RA afiada Il241 





Dhruva Mahārāja regressa ao lar 


maitreya uváca 
athabhistuta eva vai 
sat-sankalpena dhimatà 
bhrtyünurakto bhagavün 
pratinandyedam abravit 


maitreyah uvaca—Maitreya disse; atha—entáo; abhistutah—sen- 
do: adorado; evam-— assim; vai—certamente; sat-sankalpena—por 
Dhruva Mahārāja, que tinha apenas bons desejos em seu coração; 
dhi-matà—porque era muito inteligente; bhrtya-anuraktah —dispos- 
to muito favoravelmente para com os devotos; bhagavān—a Supre- 
ma Personalidade de Deus; pratinandya—tendo-Se congratulado 
com ele; idam—isto; abravit—disse. 


TRADUÇÃO 
O grande sábio Maitreya continuou: Meu querido Vidura, 
quando Dhruva Mahārāja, que tinha boas intenções em seu 
coração, terminou sua oração, o Senhor Supremo, a Personalidade 


de Deus, que é muito bondoso com Seus devotos e servos, congra- 
tulou-Se com ele, falando o seguinte. 


VERSO 19 
ANTA 


aid a A RA | 
aara A ER gae tall 


$ri-bhagaván uváca 
vedáharh te vyavasitam 
hrdi rajanya-balaka 
tat prayacchami bhadrarh te 
duràpam api suvrata 


$ri-bhagaván uváca—a Personalidade de Deus disse; veda— 
conheço; aham—Eu; te—tua; vyavasitam—determinacáo; hrdi— 
dentro do coracáo; rájanya-bálaka—ó filho do rei; E 
prayacchâmi-—hei de dar-te; bhadram-—toda a boa fortuna; te— 
para ti; durapam—embora seja muito dificil de obter; api—apesar 
de; su-vrata—aquele que fez um voto piedoso. 
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TRADUÇÃO 
A Personalidade de Deus disse: Meu querido Dhruva, filho do 
rei, tu executaste votos piedosos, e além disso Eu conheço o desejo 
dentro de teu coração. Embora teu desejo seja muito ambicioso e 
muito difícil de ser atendido, conceder-te-ei a sua realização. Toda a 
boa fortuna pa: 2 





SIGNIFICADO 

O Senhor é-tão misericordioso com Seu devoto que imediata- 
mente disse a Dhruva Maharaja: “Toda a boa fortuna para ti!” Na 
verdade, Dhruva Mahãrãja estava muito temeroso mentalmente, 
pois havia aspirado a benefícios materiais ao executar seu serviço 
devocional; o que o impedia de alcançar a fase de amor a Deus. No 
Bhagavad-gitã (2.44) diz-se que bhogaisvarya-prasaktânâm: aqueles 
que são apegados ao prazer material não podem sentir-se atraídos 
pelo serviço devocional. Era verdade que, no fundo do coração, 
Dhruva Mahárája: queria: um reino que fosse muito melhor que 
Brahmaloka; Este era um desejo natural para um kgatriva; Além 
disso, ele não passava de uma criança de cinco anos, que, com'sua 
maneira infantil, desejava ter 'um reino muito maior que o de seu 
pai, seu avô ou o de seu bisavó. Seu pai; Uttánapáda; era filho de 
Manu, e Manu era filho do Senhor Brahmã. Dhruva queria exceder 
todos esses grandes membros'de sua fâmília. O Senhor conhecia a 
ambição infantil de Dhruva Mahãrãja, mas como seria possível ofere- 
cer a Dhruva uma posição mais elevada que a do Senhor Brahmã? 

O Senhor assegurou a Dhruva Maharája que este-náo seria pri- 
vado do amor do Senhor, Ele encorajou Dhruva a não se preocupar 
com o fato de ter infantis desejos materiais ao mesmo tempo que 
aspirava puramente a ser um grande devoto. De um modo geral, o 
Senhor não concede opulência material a um devoto puro, mesmo 
que este a deseje. Mas o caso de Dhruva Mahãrãja era diferente. O 
Senhor sabia que ele era um devoto tão excelente que, apesar de ter 
opulência material, náo se desviaria jamais do amor a Deus. Este, 
contudo, era o caso especial de Dhruva Mahārāja. 


VERSOS 20—21 


mR uz marem RRA d 
s gedemmn ssi umurüqu ton 
Rat Tratar Tee | 


Dhruva Mahārāja regressa ao lar 


ña A aa: | 
e a ar ARA: RA 


nànyair adhisthitarit bhadra 
yad bhrájisnu dhruva-ksiti 

yatra graharksa-tàránam. 
jyotisàrh:cakram ahitam 


medhyàm go-cakravat sthásnu 
parastàt kalpa-vásinam 

dharmo 'gnih ka$yapah $ukro 
munayo ye vanaukasah 

caranti daksini-krtya 
bhramanto yat satàraküh 


na-—jamais; anyaih-—por outros; adhisrhitarn-—foi governado; 
bhadra---Meu bom: menino; yat—o qual; bhrájisnu—brilhando 
refulgentemente; dhruva-ksiti—a. terra conhecida como Dhruva- 
loka; yatra—onde; graha— planetas; rksa—constelagóes; türüname- 
e-estrelas; jyotisàm— por astros; cakram-—circundagáo; ahitam-—é 
feita; medhyâm-—-em volta de uma estaca central; go-—de touros; 
cakrá—uma. multidáo; vat—como; sthüsni—estacionário; paras- 
tüt—além; kalpa—um dia de Brahmã (milênio); vásinám—aqueles 
que: vivem; dharmah—Dharma; agnih—Agni; kasyapah-— Ka$yapa; 
Sukrah—Sukra; munayah—grandes sábios; ye—todos aqueles que; 
vana-okasah—vivendo na. floresta; caranti—movimentam-se; 
daksini-krtya—mantendo-o à sua direita; bhramantah —gravitando 
emtorno; yat-—o planeta que; satàraküh—com todas as estrelas. 


TRADUÇÃO 

A: Suprema Personalidade de Deus continuou: Meu querido 
Dhruva, hei de conceder-te o refulgente planeta conhecido como 
Estrela Polar, o qual continuará a existir mesmo após a dissolução 
ao final do milênio. Ninguém jamais governou este planeta, que 
está cercado por todos os sistemas solares, planetas e estrelas. 
Todos os astros no céu gravitam em torno deste planeta, assim 
como touros giram em volta de uma estaca central com o propósito 
de moer grãos. Mantendo a Estrela Polar à sua direita, todas as 
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estrelas habitadas pelos grandes sábios como Dharma, Agni, 
Kasyapa e Sukra gravitam em torno deste planeta, que continua a 
existir mesmo após a destruição de todos os demais. 


SIGNIFICADO 

Embora a Estrela Polar existisse antes de ser ocupada por 
Dhruva Mahàrája, não tinha deidade predominante. Dhruvaloka, 
nossa Estrela Polar, é o centro dé todas as demais estrelas e siste- 
mas solares, pois, todos eles giram em volta de Dhruvaloka assim 
como um touro mói grãos caminhando em volta de uma estaca 
central, Dhruva queria o melhor de todos os: planetas, e, embora 
esta fosse uma oração infantil, o Senhor satisfez seu pedido, Pode 
ser que uma criança peça algo a seu pai-que o pai jamais tenha 
dado a ninguém mais, todavia, por afeição, o pai o concede ao 
filho; analogamente, este planeta singular, Dhruvaloka, foi conce- 
dido a Mahárája Dhruva. A importância específica deste planeta é 
que, ainda quando todo o universo for aniquilado, este planeta 
permanecerá, mesmo durante a devastação que ocorre durante a 
noite do Senhor Brahmã. Existem duas classes de dissoluções, uma 
durante a noite do Senhor Brahmãe outra ao final da vida do 
Senhor Brahmã. No fim da vida de Brahma, personalidades ilustres 
voltam ao lar, voltam ao Supremo. Dhruva Mahãraja é uma delas. 
O Senhor garantiu a Dhruva que ele existiria além da dissolução 
parcial do universo, Assim, ao final da dissolução completa, Dhruva 
Mahaãrája iria diretamente a Vaikunthaloka, a um planeta espiritual 
no céu espiritual. Srila Visvanátha: Cakravarti Fhákura comenta a 
este respeito que Dhruvaloka é-um dos /okas como Svetadvipa, 
Mathurà e Dvàrakà. Todos eles são lugares eternos no reino de 
Deus, o qual é descrito no Bhagavad-gità (tad dhàma paramam) e 
nos Vedas (orh tad visnoh paramarh padam sadã pasyanti sirayah). 
As palavras parastãt kalpa-vâsinâm, “transcendental aos planetas 
habitados após a dissolução”, referem-se aos planetas Vaikuntha. 
Em outras palavras, a promoção de Dhruva Mahãraja aos Vaikuntha- 
lokas foi garantida pela Suprema Personalidade de Deus. 








VERSO 22 


sà g ad fin gan at aeia: | 
vmma a 121 


Dhruva Mahirája regressa ao lar 


prasthite tu vanam pitrà 
dativã gâm dharma-sarhsravah 
saf-trirhsad-varsa-sãhasram 
raksitàvyühatendriyah 


Bprasthite—epós a partida; (umas; vanam-—para à floresta; 
pitrã--por teu pai; dattvü—concedendo; gàm—o mundo inteir 
dharma-sarn$rayah—sob a proteção da piedade; saj-triríai—trin - 
e-seis; varsa—anos; sáhasram—mil; raksità—governarás; avyahata— 
sem declínio; indriyak-—o poder dos sentidos. 


t TRADUÇÃO » 
“Depois teu pai for para a floresta e conceder-te o encargo 
seu reino, ida o mundo inteiro por trinta-e-seis mil anos con- 
secutivos, e todos os teus sentidos continuarão tão fortes como o são 
agora. Jamais envelhecerás. 


b SIGNIFICADO 


Em Satya-yuga, as pessoas geralmente viviam cem mil anos. 
Dhruva Mahárája governaria o mundo por trinta-e-seis mil anos, o 
que era bem possível naqueles tempos. 

VERSO 23 


a e al | 
ret at a qt STA IRA 


tvad-bhrãtary uttame naste 
mrgayayam tu tan-manàh 

anveganti vanam máãtã 
davágnim sá praveksyati 


Ivat—teu; bhrátari—irmáo; uttame— Uttama; nasfe—sendo morto; 
mrgayãyâm-— caçando; tu—entáo; tat-manah—estando demasiada- 
mente aflita; anvesanti—enquanto estiver procurando; E 
floresta; matá—a máe; dava-agnim—no incendio florestal; sã—ela; 

raveksyati—entrará. 
E TRADUÇÃO di 
futuro, teu O, 

O Senhor prosseguiu: Em algum momento no A, 

Uttama, irá caçar na floresta, e, enquanto estiver absorto caçando, 
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será morto. Tua madrasta, Suruci, enlouquecendo com a morte de 
seu filho, sairá à procura dele na floresta, mas será devorada por 
um incêndio. 
SIGNIFICADO 
Dhruva Mahàrája viera à floresta, à procura da Suprema Per- 
sonalidade de. Deus; com espírito: vingativo contra sua madrasta. 
Esta insultara Dhruva, o qual não era uma pessoa comum, mas sim 
um grande Vaisnava: Uma ofensa aos pés de lótus de-um Vaignava é 
a maior ofensa neste mundo. Por'ter insultado Dhruva Mahãrãja, 
Suruci enlouqueceria com a: morte de seu filho e entraria num 
incéndio florestal, e assim sua vida chegaria ao fim. O Senhor men- 
cionou especificamente isto'a Dhruva por este estar determinado a 
vingar-se dela: Aprendemos com isto que nunca devemos tentar in- 
sultar um“ Vaişpava: Não somente não‘ devemos insultar um 
Vaignava, mas também não devemos insultar ninguém desnecessa- 
riamente. Quando Suruci insultou Dhruva'Mahãrãja, ele era apenas 
um menino. Evidentemente, ela nào sabia que Dhruva era um 
Vaignava muito conceituado, de modo que ela cometera a ofensa 
inconscientemente. Quando alguém serve a um. Vaisnava- incons- 
cientemente, ainda assim obtém bom resultado, mas, se inconscien- 
temente insulta um Vaisnava, sofre 'o mau resultado, O Vaisnava 
recebe a graça especial da Suprema Personalidade de Deus. 
Agradá-lo ou desagradá-lo afeta diretamente o prazer ou descon- 
tentamento do Senhor Supremo. Srila Visvanâtha Cakravarti 
Thakura, em sua oração de oito estrofes ao mestre espiritual, canta: 
vasya prasâdãd bhagavai-prasâdah: satisfazendo o mestre espiritual, 
que é um Vaisnava puro, satisfazemos a Personalidade de Deus, 
porém, se desagradamos o mestre espiritual, nem podemos saber 
qual será o nosso destino, 


VERSO 24 


all a: eaa: d 
Tr aa ARE i| ott 


istva màm yajfia-hrdayam 
yajñaih puskala-daksinaih 

bhuktvà cehàsisah satyã 
ante màm sarismarisyasi 
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isivà—após adorar; mám—-a Mim; yajfia-hrdayam—o coração 
de todos os sacrificios; yajfiaih—por grandes sacrifícios; puskala- 
daksinaih —incluindo a distribuição de muita caridade; bhuktva— 
após gozar; ca—também; iha--dentro deste mundo; asisah—bên- 
gáos; satyah—verdadeiras; ante—no fim; mãm-—de Mim; sarhsma- 
risyasi—serás capaz de lembrar-te. 















TRADUÇÃO 

O Senhor continuou: Eu sou:o coração de todos os sacrifícios. 
Serás capaz de executar muitos sacrifícios excelentes e também 
farás grande caridade. Dessa maneira, serás capaz de gozar das 
bênçãos de felicidade material nesta vida, e, no momento de tua 
morte, serás capaz de lembrar-te de Mim. 




























SIGNIFICADO 

O fator mais importante neste verso são as instruções do Senhor 
a respeito de como lembrar-se da Suprema Personalidade de Deus 
ao final da vida. Ante nãrâyana-smytih: o resultado de qualquer 
coisa que façamos na execução de atividades espirituais será exitoso 
se pudermos lembrar-nos de Nàráyana, a Suprema Personalidade 
de-Deus. Este programa de lembranga constante pode ser pertur- 
bado por muitas coisas, mas a vida de Dhruva Mahàrája seria táo 
pura, como o asségura. o: próprio Senhor, que. Dhruva jamais O 
esqueceria. Assim, no-momento de sua morte, ele'se lembraria do 
Senhor Supremo, e, antes. de sua: morte, desfrutaria deste mundo 
material, nào através do gozo dos sentidos, mas executando grandes 
sacrifícios. Como se afirma nos Vedas, quem realiza grandes sacrifí- 
cios deve dar caridade, não somente-aos brãhmanas, mas também 
aos ksatrivas, vaisyas e Sâdras. Assegura-se neste verso que Dhruva 
Maharaja seria capaz de executar tais atividades. Nesta era de Kali, 
contudo, o: grande sacrifício é a realização de sankirtana-yajãa. 
Nosso movimento para a consciência de Krsna destina-se a ensinar 
às pessoas (e ensinar a nós mesmos) a instrução exata da Personalidade 
de Deus. Dessa maneira, executaremos continuamente o sarikirtana- 
yajfia e continuamente cantaremos o mantra Hare Krsna. Entáo, no 
fim de nossas vidas, com certeza seremos capazes de nos lembrar de 
Krsna, e o programa de nossa vida será exitoso. Nesta era, a distri- 
buição de prasâda tem substituído a distribuição de dinheiro. Nin- 
guém tem dinheiro suficiente para distribuir, mas, se distribuimos 
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krsna-prasâda-na medida do possível, isto é mais valioso do que a 
distribuição de dinheiro. 


VERSO 25 


WW Tem seem AREA | 
aaa q em Gp dsl 


tato gantüsi mat-sthünarn 
sarva-loka-namaskrtam 

uparistãd rsibhyas tvarh 
yato nàvartate gatah 


tatah—depois disso; gantá asi—irás; mat-sthanam—á Minha 
morada; sarva-loka—por todos os sistemas planetários; namah- 
krtam-—reverenciada; uparistàt—situada acima; rsibhyah-—do que 
os sistemas: planetários dos: rgis; tvam-=tu;: yatah--de onde; na— 
jamais; dvartate—yoltarás; gatah—tendo ido lá. 


TRADUÇÃO 
A Personalidade de Deus continuou: Meu querido Dhruva, após 
tua vida material neste corpo, irás ao Meu planeta, que é sempre 
reverenciado pelos habitantes de todos os demais sistemas planetá- 
rios. Ele está situado acima dos planetas dos sete rsis, e, tendo ido 
lá, jamais terás de voltar a este mundo material. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra návartate é muito significativa. O Senhor 
diz: “Não voltarás a este mundo: material, pois alcangarás mat- 
sthánam, Minha morada.” Portanto, Dhruvaloka, ou a Estrela: Polar, 
éa morada do-Senhor Vignu dentro deste mundo material: Lá 
existe um oceano de leite, dentro do qual há uma ilha conhecida 
como: Svetadvipa. Indica-se claramente que este planeta está 
situado acima dos sete sistemas planetários dos rsis, e, por ser 
Visnuloka, «este planeta é adorado: por todos os: demais sistemas 
planetários. Pode-se: perguntar aqui o que acontecerá como 
planeta conhecido como Dhruvaloka no momento da: dissolução 
deste universo. A resposta é simples: Dhruvaloka permanece, como 
os. outros Vaikunthalokas além deste universo: Srila Visvanátha 
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ravarti Thàkura comenta a este respeito que a própria palavra 
rate indica a eternidade deste planeta. 


VERSO 26 
du zum 
mfa: a RARA A | 
IA A A RAN 
maitreya uvãca 
ity arcitah sa bhagaván 
atidisyatmanah padam 


bàlasya pasyato dhàma 
svam agãd garuda-dhvajah 


maitreyah uváca—o grande sábio Maitreya continuou a falar; 
iti—assim; arcitah—sendo honrado e adorado; sah—o Senhor Su- 
| premo; bhagaván—a Personalidade de Deus; atidisya—após ofere- 


j — resi ia; balasya— 
cer; dimanah—Sua pessoal; padam residência; : 
enquanto o menino; pasyatah-—observava; dháma—à Sua morada; 
svam— própria; agàt— regressou; garuda-dhvajah—Senhor Visnu, 
cuja bandeira porta o emblema de Garuda. 


TRADUÇÃO 
O grande sábio Maitreya disse: Após ser adorado e honrado por 


Dhruva Mahārāja, o menino, e após oferecer-lhe Sua morada, O 


Senhor Visqu, montado em Garuda, regressou à Sua morada, 
enquanto Dhruva Maharája O observava. 


SIGNIFICADO 
Este verso dá a entender que o Senhor Visnu concedeu a Dhruva 
Maharája a mesma morada na qual Ele residia. Sua morada é des- 
crita no Bhagavad-gitá (15.6): yad gatvà na nivartante tad dháma 
paramarh mama. 


VERSO 27 


Ada aaa | 
gara ARAS olt 
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so pi sankalpajam visnoh 
páda-sevopasaditam 

prapya sañkalpa-nirvánarh 
nãtiprito “bhyagãt puram 


sah—ele (Dhruva Mahárája); api—embora; sañkalpa-jam—o 
resultado desejado; visrtoAi--do Senhor Visnu; pada-sevà—servindo 
aos pés de lótus; upasaditam—obtido; prápya—tendo alcancado; 
sarnkalpa—de sua determinação; nirvânam-—a satisfação; na—não; 
atipritah—muito satisfeito; abhyagãt-—ele retornou; puram—a 
seu lar. 

TRADUÇÃO 

Apesar de ter alcançado o resultado desejado de sua determi- 
nação, adorando os pés de lótus do Senhor, Dhruva Mahãrãja não 
estava muito satisfeito, Assim retornou ele a seu lar. 


SIGNIFICADO 

Adorando aos pés de lótus do Senhor em serviço devocional, con- 
forme fora instruído por Nárada Muni, Dbruva Mahãrája alcançou 
o resultado desejado. Seu desejo era obter uma posição muito eleva- 
da, excedendo às de seu pai, de seu avô e de seu bisavô. Embora 
esta fosse uma determinação um tanto pueril, visto que Dhruva não 
passava de mera criancinha, o Senhor Visnu, a Suprema Personali- 
dade de Deus, é tão bondoso e misericordioso que satisfez o desejo 
de Dhruva. Dhruva Mahaáraája; queria uma residência mais elevada 
do que qualquer uma jamais ocupada por.alguém de sua familia: 
Portanto, foi-lhe oferecido o-planeta no qual;o Senhor reside pes- 
soalmente, e sua determinação foi plenamente satisfeita. Não 
obstante, quando Dhruva Mahárája retornou ao lar, ele não estava 
muito satisfeito, pois, embora em serviço devocional puro não se 
exija: nada do Senhor, devido à sua natureza infantil, ele exigira 
algo: Deste modo, embora o Senhor satisfizesse assim mesmo o seu 
desejo, ele não estava muito contente. Pelo contrário, estava enver- 
gonhado por ter exigido algo do Senhor, pois não deveria ter 
feito isto. 

VERSO 28 


gr sam 
gii. ma qd gt 
mme | 


SUA DIVINA GRAÇA a 
A.C. BHAKTIVEDANTA SWAMI PRABHUPADA 


Fundador-Acãrya da Sociedade Internacional da Consciência de Krishna 





O APARECIMENTO DE NARA-NARAYANA 
Quando Sri yana Rs eram, bandas nos planetas 
4 celestiais começaram a tocar, os Gandharvas e Kinnaras passaram a 
aproximou-se dele: ado numa só perna. cai belas donzelas dancavam e muitos semideuses 


3) 


ancavam flores sobre o evento aus 
(4. 1. 54- ) 





SATI QUER VISITAR SEU PAI 
Certo dia, Sati, ao saber que um grande e festivo sacrifício iria acontecer 
na casa de seu pai, pediu a Siva que a deixasse ir, embora não houv 


sido convidada. 
(4.3.8) 


SATI INCINERA SEU CORPO 
tī sentou-se no chão e absorveu-se na yoga mística. Então, meditando 
bs elementos ígneos e nos pés de lótus de Siva, ela incinerou seu corpo, 
transformando-o em cinzas. 
(4. 4. 24) 





Po 
— 


E 
$ 
$ 


do 


VISNU APARECE NO SAC 
Táo logo Daksa ofereceu a manteiga clarificada e cantou mantras do 
Yajur Veda, o Senhor Visnu apareceu na arena de sacri , montado 


sobre o dorso de Garuda. 
(4.7. 18) 


A GRAVIDADE DO SENHOR $IVA 
Rodeado por personalidades excelsas como Kuvera e os quatro 


Kumaras, o Senhor Siva parecia tão grave quanto o tempo eterno. 
(4. 6. 33) 





DHRUVA IMPEDIDO DE SENTAR-SE COLO DE SEU PAI NARADA INSTRUI DHRUVA 
Quando Dhruva tentou juntar-se a seu irmáo que estava no colo de seu Narada Muni instruiu Dbruva sobre o processo devocional de meditação 


pai, a madrasta de Dhruva frustrou o seu intento. mística e ponderou que seria sábio visitar o rei Uttânapãda. 
(4.8.11) (4.8. 62) 





O SENHOR APARECE PERANTE DHRUVA 
im que viu o seu Senhor, Dhruva ficou extremamente agitado pelo 
êxtase transcendental. Prostrando-se diante dEle como uma vara, Dhruva 


absorveu-se em amor pelo Supremo. 
(4.9.3) 


O SENHOR É PLENO DE TODAS AS OPULÉNCIAS 
Dhruva orou da seguinte maneira: 
“És a Personalidade de Deus original, pleno das seis opuléncias como 


força, beleza, riqueza, conhecimento, fama e renúncia”. 
(4. 9. 14-15) 





O SENHOR É TRANSCENDENTAL AOS MODOS MATERIAIS 
O Senhor permanece acima dos modos materiais 
(bondade, pai € ignoráncia), que por sua vez controlam à risca a: 
atividades de todas as almas condic: a 

(4. 9. 15) 


A VISÃO ATERRADORA DE DHRUVA 
Dhruva ouviu trovões amedrontadores, viu relâmpagos 
e uma severa tempestade. Ele também viu muitos leões, tigres e 
elefantes loucos, bem como enormes serpentes lançando fogo por suas 
bocas e aproximandi 
(4. 10. 26) 





DHRUVA LEMBRA-SE DE SUA MÃE 
Após embarcar num aeroplano transcendental para sua viagem a 
Vaikuntha, Dhruva Mahãrãja pensou: “Como posso ir para Vaikuntha 


sozinho e deixar para trás minha pobre mãe?" 
(4. 12. 34-35) 








UM CASAL NASCE DO CADÁVER DE VENA 
Após a morte do cruel rei Vena, os sábios produziram, de seu corpo 


morto, um casal que era a expansão da porção plenária do Senhor Krsna. 
(4. 15. 1-2) 








A COROAÇÃO DO REI PRTHU 
O rei Prthu, por ser uma representacáo parcial do Senhor Supremo, 
corporificava o Seu poder monárquico. Assim, em sua coroação, os 


vários semideuses ofereceram-lhe maravilhosos presentes. 
(4. 15. 13-14) 
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SARA 


wi amamni licll 


vidura uvüca 
sudurlabharh yat paramarn padarh harer 
máyavinas tac-caranárcanarjitam 
labdhvàpy asiddhartham ivaika-janmanà 
katharh svam àütmànam amanyatàrtha-vit 


vidurah uvüca— Vidura continuou a- perguntar; sudurlabham— 
raríssimo; yat—aquela que; paramam—é a suprema; padam— 
situação; hareh—da Suprema Personalidade de Deus; mdyd-vinah— 
afetuosíssimo; tat—Seus; carana—pés de lótus; arcana—adorando; 
arjitam—alcancou; labdhva—tendo obtido; api—embora; asiddha- 
artham—não satisfeito; iva-—como que; eka-janmanã—na duração 
de uma vida; katham-—por que; svam—próprio; dtmânam-—cora- 
ção; amanyata-—ele sentiu; artha-vit-—sendo muito sábio. 


TRADUÇÃO 
Sri Vidura perguntou: Meu querido brâhmana, é dificílimo 
alcançar a morada do Senhor. Ela só pode ser alcançada mediante 
serviço devocional puro, que por si só satisfaz o afetuosíssimo e 
misericordioso Senhor. Dhruva Mahãrãja alcançou esta posição 
numa vida só e era muito sábio e consciencioso. Por que, então, 
não estava muito satisfeito? 


SIGNIFICADO 

A pergunta do-santo Vidura é muito: relevante. A palavra artha- 
vit, que se refere a alguém que sabe como disctiminar entre reali- 
dade e irrealidade, é muito significativa a este respeito: O artha-vit 
também é chamado de paramaharhsa. O paramaharhsa aceita 
somente o princípio ativo de tudo; assim como o cisne aceita apenas 
o leite de uma mistura de água e leite, o paramaharhsa aceita 
somente a Suprema Personalidade de Deus como sua vida e alma, 
não prestando atenção às coisas materiais externas. Dhruva Mahã- 
rája enquadrava-se nesta categoria, e, devido à sua determinação, ele 
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alcançou o resultado que desejava, mas, ainda assim, ao retornar ao 
lar, não estava muito satisfeito. 


VERSO 29 

Faq sam 
WI: Sgt TEATOEE f; freq a a | 
RARA REA dz" 


maitreya uváca 
mátuh sapatnyá vag-bánair 
hrdi viddhas tu tàn smaran 
naicchan mukti-pater muktim 
tasmãt tâpam upeyivân 


maitreyah uváca—o grande sábio Maitreya respondeu; mátuh— 
de sua máe; sa-patnyah—da co-esposa; vak-banaih—pelas flechas 
das palavras ásperas; Ardi—no coração; viddhah—trespassado; tu— 
então; tân—todas elas; smaran—lembrando-se; na—nào; aicchat— 
desejou; mukti-pateh-—do Senhor, cujos pés de lótus dão liberação; 


podio tasmáüt— portanto; tápam— pesar; upeyivàn—ele 
sofreu. 


TRADUÇÃO 
Maitreya respondeu: O coração de Dhruva Mahārāja, que fora 
trespassado pelas flechas das palavras ásperas de sua madrasta, 
estava muito pesaroso, e assim, quando ele se fixou na meta de aa 
vida, não se esqueceu do mau comportamento dela. Ele não pediu 
verdadeira liberação deste mundo material, porém, no final de seu 
serviço devocional, quando a Suprema Personalidade de Deus 


apareceu ante ele, ele só fez envergonhar-se das necessidades mate- 
riais que tinha em sua mente. 


1 SIGNIFICADO 
Este importante verso tem sido discutido por muitos comen- 
tadores destacados. Por que Dhruva Mahárája nào estava muito 
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satisfeito, mesmo após obter a meta de vida que desejava? O devoto 
puro está sempre livre de qualquer espécie de desejo material. No 
mundo material, os desejos materiais são todos os mais demoníacos: 
alguém pensa que outrem é seu inimigo, outro pensa em vingar-se 
de seus inimigos, outro aspira a tornar-se o líder mais elevado ou a 
pessoa mais importante neste mundo material, e assim um compete 
com todos os demais: Descreve-se isto no Bhagavad-gitã, Décimo- 
sexto Capítulo, como asúrico. O devoto puro não pede nada ao 
Senhor. Seu único interesse é servir ao Senhor, sincera e seriamente, 
e ele não está absolutamente preocupado com o que acontecerá no 
futuro. No" Mukunda-mala-stotra, o rei Kulasekhara, autor do 
livro, afirma em sua oração: “Meu querido Senhor, não quero 
nenhuma posição de gozo dos sentidos neste mundo material. 
Desejo apenas ocupar-me em Teu servico perpetuamente.” De 
modo semelhante, o Senhor Caitanya, em Seu Siksastaka, também 
Orou: “Meu Senhor, não quero nenhuma quantidade de riqueza 
material, nào quero nenhum nümero de seguidores materialistas, 
tampouco desejo alguma esposa atrativa para desfrutar com ela. A 
única coisa que desejo é poder ocupar-me, vida após vida, em Teu 
serviço.” Nem mesmo mukti, ou liberação, o Senhor Caitanya 
pediu em Sua oração. 

Neste verso, Maitreya respondeu a Vidura que Dhruva Mabhàrája, 
influenciado por uma atitude vingativa contra a madrasta que o 
insultara, não pensou em mukti, nem sabia o que era mukti. Por- 
tanto, ele deixou de determinar mukti como sua meta de vida. Mas 
o devoto puro também não deseja liberação. Ele é uma alma intei- 
ramente rendida ao Senhor Supremo, e não pede nada ao Senhor. 
Dhruva Mahárãja compreendeu esta posição quándo viu a Su- 
prema Personalidade de Deus pessoalmente presente ante ele por 
ele ter se elevado à plataforma vasudeva. A plataforma vasudeva 
refere-se à fase na qual'a contâminação material brilha apenas por 
sua ausência, ou, em outras palavras, onde não há possibilidade de 
agirem os modos da natureza material — bondade, paixão e igno- 
ráncia — e, portanto, pode-se ver a Suprema Personalidade de 
Deus: Como na plataforma vasudeva pode-se ver Deus face a face, 
o Senhor também é chamado de Vasudeva. 

Dhruva Maharaja exigiu uma posição tão elevada como jamais 
fora desfrutada nem sequer pelo Senhor Brahmã, seu bisavô. 
Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, é tão afetuoso e bondoso 
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com Seu devoto, especialmente com um devoto como Dhruva Mahà- 
raja (o qual foi à floresta prestar serviço devocional ao Senhor, 
sozinho, com apenas cinco anos de idade) que, embora a motivação 
possa ser impura, o Senhor não considera a motivação: Ele está 
interessado no serviço. Porém, se um devoto tem uma motivação 
em-particular, o Senhor direta ou indiretamente. sabe; disso, e por 
isso não deixa que. os desejos materiais do devoto fiquem insatisfei- 
tos. Essas são algumas das graças especiais que-o Senhor concede 
ao devoto, 

Dhruva..Mahárája recebeu Dhruvaloka,-um. planeta. que jamais 
fora habitado por nenhuma alma condicionada. O próprio Brahmã, 
embora seja a criatura mais elevada deste universo, não tinha per- 
missão de entrar em Dhruvaloka. Sempre-que há uma crise dentro 
deste universo, os semideuses vão ter com a Suprema Personalidade 
de Deus Kgirodakasáyi Visnu, e permanecem na praia do Oceano 
de-Leite. Assim, a realização do pedido de Dhruva Mahãrâja ~- 
uma posição mais elevada inclusive que a de seu bisavô, Brahmã 
— foi-lhe concedida, 

Neste verso, descreve-se o Senhor como mukti-pati, que significa 
“uma pessoa sob cujos pés de lótus existem todas as classes de 
mukii.” Há cinco espécies de mukti — sáyujya, sarúpya, salokya, 
sâmipya e sârsti. Dessas cinco. muktis, que. podem ser obtidas por 
qualquer pessoa ocupada em serviço devocional ao Senhor, aquela 
conhecida. como: sãyujya geralmente é pedida pelos filósofos 
Mayavâdis; eles querem tornar-se unos com a refulgência Brahman 
impessoal do Senhor, Na opinião de muitos eruditos, esta sdyujya- 
mukti: embora incluída‘ entre as- cinco espécies de mukti, não é 
realmente mukti, visto que, de sãyujya-mukti, pode-se cair nova- 
mente neste mundo. material. Esta informação obtemos do Srimad- 
Bhãgavatam (10.2.32), onde se diz que patanty adhah: “eles caem 
novamente.” O filósofo monista, após executar rigorosas austeri- 
dades, funde-se na refulgência impessoal do Senhor, mas a entidade 
viva sempre deseja correspondência em intercâmbios amorosos. 
Portanto, embora o. filósofo monista seja elevado ao estado de 
tornar-se uno com a refulgência do Senhor, por não existirem aí 
facilidades para associar-se com o. Senhor, e prestar-Lhe serviço, 
ele novamente cai neste mundo material e satisfaz sua propensão 

a servir através de atividades beneficentes materialistas, tais 
como humanitarismo, altruísmo e filantropia. Há muitos casos 
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deòsemelhantes quedas, inclusive de grandes sannyasis da escola 
Mayáváda. 

yPortanto, os filósofos Vaisnavas não aceitam  que-sdyujya-mukti 
se enquadre na categoria de mukri. Segundo eles, mukti significa. 
transferir-se da posição de servir a máyá para à posicáo de serviço 
amoroso ao Senhor. O Senhor Caitanya também diz a este respeito 
que a posição constitucional da entidade viva é prestar serviço ao 
Senhor. Isto é verdadeira mukti. Alguém que esteja situado-em sua 
posição original, tendo abandonado todas as: posições artificiais, é 
chamado de mukta; ou liberado: No' Bhagavad-gitã isto é confir- 
mado: qualquer pessoa que se dedique a prestar transcendental ser- 
viço amoroso ao Senhor é considerada mukta, ou brahma-bhiita) O 
Bhagavad-gitã diz que se considera um devoto como situado na pla- 
taforma brahma-bhüta quando: ele não tem mais contaminação 
material. No Padma Puràna confirma-se isto também::mukti:signi- 
fica ocupar-se a serviço do Senhor. 
:-O grande sábio Maitreya explicou que; a princípio, Dhruva Mahã- 
rája não desejava ocupar-se em servir ao Senhor, senão; que dese- 
java uma posição elevada, melhor que a de seu bisavô. Isto, mais ou 
menos, é servir, náo do Senhor, mas aos sentidos: Mesmo que 
alguém obtenha a posição de Brahmã, a posição mais elevada neste 
mundo material, ele-é uma alma condicionada. Srila Prabodhá- 
nanda Sarasvati diz que quem: se-eleva ao verdadeiro serviço devo- 
cional puro considera inclusive grandes semideuses como Brahma e 
Indra em nível de igualdade:com um inseto insignificante. A razão 
disto € que, assim como.o inseto insignificante deseja gozo dos sen- 
tidos, uma grande personalidade como o Senhor Brahmá também 
quer dominar esta natureza material. > 

Gozo dos sentidos significa domínio sobre a natureza material. 

Toda a competição entre as almas condicionadas baseia-se no domí- 
nio desta natureza material: Os cientistas modernos orgulham-se de 
seu conhecimento por estarem descobrindo novos métodos de domi- 
nar as leis da natureza material. 'Eles acham: que isto é avanço de 
civilização humána — quanto mais podem dominar as leis materiais, 
mais avançados acham que são. A princípio, assim.era a. propen- 
são de Dhruva Mahãrâja: Ele queria dominar este mundo material 
numa posição superior à do Senhor Brahmã. Portanto, em outra 
passagem, descreve-se' que, “após «o aparecimento «do Senhor, ao 
refletir e comparar sua determinação com a recompensa final, 
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Dhruva Maháràja compreendeu que havia desejado cacos de vidro 
mas, ao invés disso, recebera muitos diamantes. Logo que viu a 
Suprema Personalidade de Deus face a face, ele imediatamente 
conscientizou-se da pouca importância do que pedira ao Senhor, ou 
seja, ter uma posição mais elevada que a do Senhor Brahmã. 

Ao situar-se na plataforma vasudeva por ter visto o Senhor face a 
face, Dhruva Mahãrãja purificou-se de toda a contaminação mate- 
rial. Assim, ele envergonhou-se do que eram suas exigências e do 
que obtivera mesmo assim.: Ele estava muito envergonhado de 
pensar que, embora tivesse ido a Madhuvana, abandonando o reino 
de seu pai, e tivesse obtido um mestre espiritual como Nārada 
Muni, ainda assim pensava em vingar-se de sua madrasta e queria 
ocupar um posto elevado dentro deste mundo material. Estas eram 
as causas de sua tristeza mesmo após receber do Senhor todas as 
bênçãos desejadas: 

Quando Dhruva Mahārāja viu de fato a Suprema Personalidade 
de Deus, já estava fora de cogitação a atitude vingativa que ele 
assumira contra sua madrasta ou qualquer aspiração a assenhorear- 
se do mundo material. Porém, a Suprema'Personalidade de Deus 
é tão bondosa que: sabia que Dhruva-Mahãrája queria essas 
coisas. Falando perante Dhruva Maháràja, Ele usou a palavra ve- 
dàham porque, quando Dhruva Mahārāja pedira benefícios mate- 
riais, o Senhor estava presente dentro de seu coração e deste modo 
sabia de tudo. O Senhor sempre sabe de tudo que um homem está 
pensando. No Bhagavad-gitã confirma-se isto também: vedahari 
samatitâni. 

O Senhor satisfez todos os desejos de Dhruva Mahãraja. Sua ati- 
tude vingativa contra sua madrasta e seu meio-irmão foi satisfeita, 
seu desejo de uma posição mais elevada que a de seu bisavô 
também foi satisfeito, e, ao mesmo tempo, foi determinada a sua 
posição eterna em Dhruvaloka. Embora a conquista por parte de 
Dhruva Mahãrãja de um planeta eterno não fosse concebida por 
ele, Krsna pensou: “O que fará Dhruva com uma posição elevada 
dentro deste mundo material?” Por isso, Ele deu a Dhruva a oportu- 
nidade de governar este mundo material por trinta-e-seis mil anos 
com sentidos incorruptíveis e a possibilidade de executar inúmeros 
grandes sacrifícios, tornando-se, assim, o mais famoso rei neste 
mundo material. E, após acabar com todo este gozo material, 
Dhruva seria promovido ao mundo espiritual, que inclui Dhruvaloka. 
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VERSO 30 


ga sam 
aña aa a 
E ra seta | 
ag tea: gue: MZ ot 


dhruva uvãca 
samâdhinã naika-bhavena ya! padarn 
viduh sanandadaya úrdhva-retasah 
másair aharh sadbhir amusya pádayos 
chàyàm uperyápagatah prthari-matih 


dhruvah uváca—Dhruva Maharaja disse; samüdhinà— prati- 
cando yoga em transe; na—nunca; eka-bhavena—por um nasci- 
mento; yai—a qual; padam-— posicáo; viduh—entenderam; sananda- 


üdayah—os quatro brahmacaris encabeçados por Sanandana; 
iirdhva-retasah-—celibatários: infalíveis; mãsaih-—dentro de meses; 
aham—eu; sadbhih—seis; amusya—dEle; püdayoh—dos pés de 
lótus; chayam—refúgio; upetya—alcangando; apagatah—caí; prthak- 
matih—minha mente fixa em coisas diferentes do Senhor. 


TRADUÇÃO 

Dhruva Mahárãja pensou consigo mesmo: Esforçar-se para 
situar-se à sombra dos pés de lótus do Senhor não é tarefa comum, 
porque mesmo os grandes brahmacáris encabegados por Sanandana, 
que praticaram astánga-yoga em transe, alcançaram o refúgio dos 
pés de lótus do Senhor somente após muitíssimos nascimentos. 
Dentro de seis meses obtive o mesmo resultado, mas, por pensar 
diferentemente do Senhor, caí de minha posição. 


SIGNIFICADO 
Neste verso, o próprio Dhruva Mahārāja explica a causa de sua 
tristeza. Em primeiro lugar, ele se lamenta dizendo que ver a Supre- 
ma Personalidade de Deus diretamente não é fácil. Mesmo grandes 
pessoas santas como os quatro célebres brahmacáris encabegados 
por Sanandana — Sanandana, Sanaka, Sanátana e Sanat-kumãra — 
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praticaram o sistema de yoga por muitíssimos nascimentos e per- 
maneceram em transe antes de obter a oportunidade de ver o 
Senhor Supremo face a face. Quanto a Dhruva Mahãrãja, ele viu o 
Senhor Supremo pessoalmente após apenas seis meses de prática de 
serviço devocional. Ele esperava, portanto, que, tão logo se encon- 
trasse com o Senhor Supremo, o Senhor o levaria imediatamente a 
Sua morada, sem demora: Dhruva Mahãrãja pôde entender mui 
claramente que o Senhor lhe oferecera o governo do mundo por 
trinta-e-seis mil anos porque a princípio ele estivera sob o encanto 
da energia material, querendo vingar-se de sua madrasta e dominar 
o reino de seu pai. DhruvaMahãrãja lamentou-se muitíssimo por 
sua propensão a'reinar no mundo material e por sua atitude vinga- 
tiva contra outras entidades vivas. 


VERSO 31 


ULT WINK HUQNTUTSD VERS | 
MÉS: ER MARA een 3 


aho bata mamünütmyari 
manda-bhágyas ya pasyata 

bhava-cchidah páda-múlam 
gatvā yāce yad antavat 


` aho—oh!; bata—ai de mim; mama—minha; anātmyam—cons- 

ciéncia corpórea; manda-bhágyasya—=do desventurado; pasyata— 
vede só;-bhava—existéncia material; chidah—do Senhor, que pode 
cortar; pâda-miilam-—os pés de lótus; garvã-—tendo-me aproxi- 
mado; ydce—orei pedindo; yat—aquilo que; anta-vat—perecível, 


TRADUÇÃO 
Ai de mim! Olhai só para mim! Sou tão desventurado. 
Aproximei-me dos pés de lótus da Suprema Personalidade de Deus, 
que pode de imediato cortar a corrente da repetição de nascimentos 


e mortes, mas, ainda assim, devido à minha tolice, orei indo 
coisas perecíveis. y pa 








SIGNIFICADO 
A palavra anatmyarn é muito significativa neste verso. Amã sig- 
nifica “a alma” e anátmya, “sem qualquer conceito da alma.” Srila 
Rsabhadeva ensinou a seus filhos que, a não ser que o ser humano 


Verso 32] Dhruva Maharaja regressa ao lar 445 


chegue ao ponto de entender a átmá, ou posição espiritual, qualquer 
coisa que faça é ignorância, o que faz ocasionar apenas malogro em 
sua vida. Dhruva Mahãrãja arrepende-se de sua posição desventu- 
rada, pois, embora houvesse se aproximado da Suprema Personali- 
dade de Deus, que é sempre capaz de dar a Seu devoto a bênção 
máxima da cessação de repetidos nascimentos e mortes, 0 que é 
impossível de ser oferecido por qualquer semideus, ele tolamente de- 
sejou algo perecível. Quando Hiranyakasipu pediu a imortalidade ao 
Senhor Brahmã, o Senhor Brahmã expressou 'sua incapacidade de 
oferecer semelhante bênção porque ele próprio não é imortal. Por- 
tanto, a imortalidade, ou cessação total da corrente de repetidos 
nascimentos e mortes, pode ser oferecida pelo Senhor Supremo, a 
própria Personalidade de Deus, e mais ninguém. Harirh vinã na 
srtírh taranti. Diz-se que, sem as bênçãos de Hari, a Suprema Per- 
sonalidade de Deus, ninguém pode parar a: contínua corrente de 
nascimentos e mortes dentro: deste mundo material. Por isso, O 
Senhor Supremo também'é chamado de bhava-cchit: A filosofia 
Vaisnava no processo da consciência de Krsna proíbe ao devoto 
toda a espécie de aspirações materiais. O devoto Vaignava deve ser 
sempre anyabhilasita-$anya, livre de todas as aspirações materiais 
aos resultados de atividades fruitivas ou da especulação empírica. 
Dhruva Maharája foi realmente iniciado por Nárada Muni, o maior 
dos Vaignavas, no canto de ori namo bhagavate vásudeváya. Este 
mantra € um visnu=mantra; pois, praticando o canto deste mantra, 
elevamo-nos ao Visnuloka. Dhruva Maharaja lastima que, apesar 
de: ter: sido iniciado: no' vigmumantra:por um Vaisnava, ele ainda 
assim aspirava' a benefícios materiais. Este era outro: motivo de 
lamentagáo. Embora obtivesse o resultado do visnu-mantra pela 
misericórdia imotivada do Senhor, ele se lamentava por ser tão tolo, 
a ponto de ter se esforçado por obter benefícios materiais enquanto 
praticava serviço devocional. Em outras palavras; todos nós que 
estamos ocupados em serviço devocional na consciência de Krsna 
devemos ser inteiramente livres de todas as aspirações materiais. 
Caso contrário, seremos forçados a nos lamentar como Dhruva 
Maharaja. 


VERSO 32 


A A A: 
ES 
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matir vidüità devaih 
patadbhir asahisnubhih 

yo nãrada-vacas tathyam 
nàgrühisam asattamah 





matih—inteligéncia; vidüsità—contaminada; devaih— pelos se- 
mideuses; patadbhih— que cair&o; asahisnubhih—intolerantes; yah— 
eu que; nárada—do grande sábio Nárada; vacah—das instruções; 
tathyam—a. verdade; na—náo; agrahisam—pude aceitar; asat- 
tamah-—o mais miserável. 





TRADUÇÃO 
Uma vez que todos os semideuses que estão situados no sistema 
planetário superior terão que descer novamente, todos eles invejam 
minha elevação a Vaikunthaloka através do serviço devocional. 
Esses semideuses intolerantes dissiparam minha inteligência, e somen- 
te por esta razão não pude aceitar a bênção genuína das instruções 
do sábio Nãrada, 


SIGNIFICADO 

Como fica demonstrado em muitos exemplos da literatura vé- 
dica, ao submeter-se uma pessoa a rigorosas austeridades, os semi- 
deuses ficam muito perturbados porque sempre temem perder seus 
postos como as deidades predominantes dos planetas celestiais. Eles 
sabem que suas posições no sistema planetário superior não são 
permanentes, como se afirma no Bhagavad-gità, Nono Capítulo 
(ksine. punye martya-lokarh visanti). Diz-se no Gitã que, após 
esgotarem-se os resultados de suas atividades piedosas, todos os 
semideuses, que são habitantes do sistema planetário superior, são 
obrigados a descer novamente a esta Terra. 

É um fato que os semideuses controlam as diferentes atividades 
dos membros de nossos corpos. Na verdade, não somos livres 
sequer para mover nossas pestanas. Tudo é controlado por eles. A 
conclusão de Dhruva Mahàràja é que esses semideuses, invejando 
sua posição superior em serviço devocional, conspiraram contra ele 
para poluir sua inteligência, e assim, embora fosse discípulo de 
Nárada Muni, um grande Vaignava, ele não pôde aceitar as irrefutá- 
veis instruções de Nãrada. Agora Dhruva Mahãrãja lamentava-se 
muitíssimo por ter negligenciado estas instruções. Nárada Muni 
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perguntara-lhe: “Por que deverias tu importar-te com os insultos ou 
adoração de tua madrasta?” Naturalmente, ele disse a Dhruva 
Mahãraja que, como Dhruva não passava de uma criança, o que 
tinha ele a ver com tal insulto ow adoração? Dhruva Mahãrãja, 
porém, estava determinado a alcançar a. bênção da Suprema Per- 
sonalidade de Deus, e por isso Nãrada aconselhou-o a regressar ao 
lar e esperar até que o momento maduro chegasse em que ele 
pudesse tentar praticar serviço devocional. Dhruva Maharája 
arrependeu-se de ter rejeitado o conselho de Narada Muni e de ter 
teimado em pedir-lhe algo perecível, a saber, a vingança. contra sua 
madrasta, devido ao insulto dela, e a posse do reino de seu pai. 
Dhruva Mahárája arrependeu-se muito por não ter podido levar 
a sério a instrução de seu mestre espiritual e pelo fato de sua cons- 
ciência ter sido, portanto, contaminada. De qualquer modo, o Senhor 
é tão misericordioso que, devido à prática de serviço devocional de 
Dhruva, Ele ofereceu a Dhruva a derradeira meta Vaisnava. 


VERSO 33 


AAA E ni fae d 
SE US ES ES] 


daivirh máyám upásritya 
prasupta iva bhinna-drk 

tapye dvitiye [py asati 
bhrütr-bhratrvya-hrd-rujà 


daivim—da Personalidade de Deus; mãyâm-—a energia ilusória; 
upàsritya—refugiando-me em; prasupta/ —sonhando enquanto 
dormia; iva—como; bhinna-drk—tendo visão separada; rapye—eu 
me lamentei; dvitiye—na energia ilusória; api—embora; asati— 
temporária; bhrãtr-—irmão; bhrütrvya—inimigo; hri—dentro do 
coração; rujá-—pela lamentação. 


TRADUÇÃO 
Dhruva Mahãrãja lamentou-se; Eu estava sob a influência da ener- 
gia ilusória — ignorando os fatos verdadeiros, dormia no colo dela. 
Com visão de dualidade, vi meu irmão como inimigo, e falsamente 
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lamentei-me dentro do coração, pensando: “Eles são meus ini- 
migos.” 


SIGNIFICADO 

O verdadeiro conhecimento é revelado: a um devoto somente 
quando ele, pela graça do Senhor, chega à conclusão correta sobre 
a vida. Criar amigos e inimigos neste mundo material é algo como 
sonhar à“ noite; Nos sonhos, criamos tantas coisas surgidas de 
várias impressões na mente subconsciente, mas todas essas criações 
são simplesmente'temporárias e irreais. Da mesma maneira, em- 
bora aparentemente estejamos  despertos na vida material, por não 
termos informação da alma e da Superalma, criamos muitos amigos 
e inimigos simplesmente por imaginação: Srila Krsnadása Kavirája 
Gosvami diz que neste mundo material, ou em consciência material, 
o bem e o'mal são a mesma coisa. A distinção entré o bem e'o mal 
não passa de mera invenção mental: O fato real é que todos os seres 
vivos são filhos de Deus, ou sub-produtos de Sua energia marginal. 
Por estarmos contaminados pelos modos da natureza material, dis- 
tinguimos uma centelha espiritual 'da Outra. Isso também é outra 
espécie de sonho. Afirma-se no Bhagavad-gitã que aqueles que são 
realmente eruditos não fazem distinção alguma entre um acadêmico 
erudito, um brahmana, um elefante, um cão e um candáâla. Eles não 
vêem em termos do corpo externo; ao contrário, vêem a pessoa 
como alma espiritual. Através da compreensão superior, pode-se 
saber que o corpo material nada'mais é que uma combinação dos 
cinco elementos materiais: Neste sentido, também, a constituição 
corpórea de um ser humano e a de 'um semideus são idênticas. Do 
ponto de vista espiritual, somos todos centelhas espirituais, partes 
integrantes do Espírito Supremo, Deus. Quer material, quer espiri- 
tualmente, sómos basicamente iguais, mas fazemos amigos e inimi- 
gos conformė os ditames‘ dåvenergia ilusória. Dhruva Mahărāja, 
portanto, disse que'daivih mäāyām upāśritya: a causa de sua confu- 
são era a sua associação coma energia material ilusória. 


VERSO 34 
ad al ARA ER | 
HO AAA AA GATA d 
afaasia afafa g 
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mayaitat prãrthitarh vyartham 
cikitseva gatayusi 

prasádya jagad-àtmünar 
tapasã dusprasâdanam 

bhava-cchidam ayãce harh 
bhavarh bhágya-vivarjitah 


mayà-—por mim; etat—isto; prárthitam-—otei por; vyartham— 
inutilmente; cikitsã—tratamento; iva—como; gata—tenha termi- 
nado; āyuşi—por alguém cuja vida; prasādya—após satisfazer; 
jagat-àtmánam—-a alma do universo; tapasá-— mediante austeri- 
dades; dusprasadanam—que é muito difícil de satisfazer; bhava- 
chidam—a Personalidade de Deus, que pode cortar a corrente de 
nascimentos e mortes; aydce—orei por; aham—eu; bhavam-—repe- 
tição de nascimentos e mortes; bhàgya—fortuna; vivarjitah— 
sendo sem. 


TRADUÇÃO 

“É muito difícil satisfazer a Suprema Personalidade de Deus, mas, 
no meu caso, embora eu tenha satisfeito a Superalma; de todo o 
universo, orei somente por coisas inúteis. Minhas atividades eram 
exatamente como o tratamento dado a uma pessoa que já está morta. 
Vede só quão desventurado eu sou, pois, apesar de encontrar 0 
Senhor Supremo, que pode cortar nossa ligação com nascimentos e 
mortes, orei pelas mesmas condições novamente. 


SIGNIFICADO 
Às vezes ocorre que 'o' devoto ocupado no serviço amoroso ao 
Senhor deseja algum benefício material em troca deste serviço: Esta 
não é a maneira adequada de desempenhar serviço devocional. Por 
ignorância, evidentemente, às vezes o devoto age assim, mas 
Dhruva Maharaja lamenta-se por seu comportamento pessoal a este 
respeito: 


VERSO 35 
a aerea à ft a 1 
aga A RA 
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svárájyam yacchato maudhyán 
mãno me bhikegito bata 

isvaràt ksina-punyena 
phali-kàrün ivadhanah 


svarajyam— Seu serviço devocional; yacchatah—do Senhor, que 
estava disposto a oferecer; maudhyãt—por tolices; mânah-—prospe- 
ridade material; me--por mim; bhikgitah-—foi solicitado a; bara—ai 
de-mimy isvarãt-=de um grande imperador; ksina-—reduzidas; 
punyena—cujas atividades piedosas; phali-kàrün— partículas que- 
bradas de-arroz- debulhado; iva—como;-adhanah—um homem 
pobre. 


TRADUÇÃO 
Devido a meu estado de completa tolice e falta de atividades pie- 
dosas, embora o Senhor me tivesse oferecido Seu serviço pessoal, 
desejei nome, fama e prosperidade materiais. Meu caso é semelhan- 
te ao do homem pobre que, ao satisfazer um grande imperador que 
queria dar-lhe qualquer coisa que ele pedisse, por ignorância pediu 
somente alguns grãos quebrados de arroz. 





SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra svãrãjyam, que significa “completa inde- 
pendência”, é muito significativa. A alma condicionada não sabe o 
que é completa independência. Independência- completa: significa 
estar situado na própria posição constitucional. A verdadeira inde- 
pendência da entidade viva, que é parte integrante da Suprema Per- 
sonalidade de Deus, é permanecer sempre dependente do Senhor 
Supremo, assim como uma- criança què brinca em plena indepen- 
dência, orientada por seus pais, que olham porela. A independên- 
cia da alma condicionada não significa: lutar contra os obstáculos 
oferecidos por- maya, mas sim render-se.à Krsna. No mundo mate- 
rial, todos estão tentando: tornar-se inteiramente independentes 
simplesmente lutando contra os obstáculos oferecidos pormãyã: 
Esta é a chamada luta pela vida. Verdadeira independência é resta- 
belecer-se no serviço ao Senhor. Qualquer pessoa que vá aos planetas 
Vaikuntha ou ao planeta Goloka Vrndãvana está livremente ofere- 
cendo seu serviço ao Senhor, Isto é completa independência. Justa- 
mente contrária-a isto é a soberania material, que erroneamente 
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julgamos ser independéncia. Muitos grandes líderes. políticos têm 
tentado estabelecer independência, mas, devido a essa dita indepen- 
dência, a dependência das pessoas só tem feito aumentar. A enti- 
dade viva não pode ser feliz tentando ser independente no mundo 
material. Portanto, é preciso que nos rendamos aos pés de lótus do 
Senhor e nos ocupemos em nosso serviço eterno original. | n 
+ Dhruva Mahārāja lamenta-se por ter desejado opulência material 
e-prosperidade maior que a de seu bisavô, o Senhor Brahmá. Seu 
pedido ao Senhor foi como o dohomem pobre que pediu. alguns 
grãos de arroz quebrado a um grande imperador. A conclusão é que 
ninguém que esteja ocupado em serviço amoroso ao Senhor. deve 
jamais pedir prosperidade: material ao Senhor. A concessão de 
prosperidade material depende simplesmente das estritas regras e 
regulacóes da energia externa. A única coisa que os devotos puros 
pedem ao Senhor é o privilégio de servi-lO. Esta é nossa verdadeira 
independência, Se queremos algo mais, isto é sinal de. nosso 
infortúnio. 
VERSO 36 
Su sata 
ad ra ara 
aa TEM A 
rafa rag dates 
AAN EEA: IRRI 
maitreya uvãca 
na vai mukundasya padáravindayo 
rajo-jusas táta bhavadrsa janàh 


vañichanti tad-dásyam rte rtham âtmano 
yadrcchayà labdha-manahi-samrddhayah 


maitreyah: uvüca—o grande sábio: Maitreya continuou; ma—ja- 
mais; vai—certamente; mukundasya—do Senhor, que pode dara 
liberagáo; pada-aravindayoh—dos pés de lótus; rajah-jusah— pes- 
soas que estão ávidas por saborear a poeira; tüta—meu querido 
Vidura; bhavādrśāh—como tu; janāh— pessoas; vañichanti—dese- 
jam; tar— Sua; dàsyam-—servidáo; rte—sem; artham—interesse; 
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Atmanah—para elas mesmas; yadrcchayã-—automaticamente; 
labdha— pelo que se alcança; manah-samyddhayah-—considerando- 
se muito ricas. 


TRADUÇÃO 

O grande sábio Maitreya continuou: Meu querido Vidura, pessoas 
como tu, que são devotas puras dos pés de lótus de Mukunda 
[a Suprema Personalidade de Deus, que pode oferecer a liberação] 
e que vivem apegadas ao mel de Seus pés de lótus, estão sempre 
satisfeitas servindo aos pés de lótus do Senhor. Em qualquer con- 
dição de vida, tais pessoas permanecem satisfeitas, e deste modo 
jamais pedem prosperidade material ao Senhor. 


SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã, o Senhor diz que é o desfrutador supremo, o 
proprietário supremo de toda e qualquer coisa dentro desta criação, 
eo amigo supremo de todos. Quem sabe dessas coisas perfeitamente 
está sempre satisfeito. O devoto puro jamais anseia por alguma espé- 
cie de prosperidade material. Os karmis, contudo, ou mesmo os 
Jfiânis e os yogis, sempre se esforçam por sua própria felicidade. Os 
karmis trabalham dia e noite para melhorar sua condição económi- 
ca, os jfiânis submetem-se a rigorosas austeridades a fim de obter 
liberação, e os yogis também se submetem a rigorosas austeridades, 
praticando o sistema de yoga em troca da consecução de poderes 
místicos maravilhosos. O devoto, entretanto, não está interessado 
em semelhantes atividades — ele não quer poderes místicos, nem 
liberação, nem prosperidade material. Ele se contenta com qual- 
quer condição de vida, contanto que esteja constantemente ocu- 
pado no serviço ao Senhor; Os pés do Senhor são comparados ao 
lótus, no qual há poeira agafroada. O devoto: yive bebendo o mel 
dos pés de lótus do Senhor. A-menos que nos livremos de todos os 
desejos materiais, não podemos realmente saborear o mel dos pés 
de lótus do Senhor. É preciso que desempenhemos nossos deveres 
devocionais sem nos deixar perturbar pelo ir e vir das circunstân- 
cias imateriais. Esta “ausência de desejo de prosperidade material 
chama-se niskâma. Náo:se deve equivocadamente pensar que 
niskâma quer dizer renunciar a-todos os desejos. Isto é impossível. 
Aventidade viva existe eternamente, e não pode renunciar aos dese- 
jos.-Uma entidade viva necessariamente tem desejos: este é o 
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sintoma da vida. Quando se recomenda que nos tornemos livres de 
desejos, deve-se entender isto como significando que não devemos 
desejar nada para o gozo de nossos sentidos. Para um devoto, este 
estado de espírito, nihsprha, é a posição correta. De fato, para cada 
umide nós, já foi programado um padrão de conforto material. O 
devoto deve contentar-se sempre:com-o padrão de conforto-ofere- 
cido pelo Senhor, como se afirma no ISopanisad (tena tyaktena 
bhurijithãh). Isto: poupa seu tempo e permite-Ihe executar a cons- 
ciéncia de Krsna. 


VERSO 37 


AAA APA AAA d 
A A A AT A ISO 


akarnyâtma-jam àyàntam 
samparetya yathágatam 

raja na $raddadhe bhadram 
abhadrasya kuto mama 


àkarnya—tendo ouvido; ãrma-jam-=seu filho; ayantam— regres- 
sando; samparetya—após morrer; yathä—como se; ágatam-—voltan- 
do; raja—o rei Uttánapada; na—náo; Sraddadhe—ainha confiança 
alguma; bhadram— boa fortuna; abhadrasya—dos ímpios; kutah= 
por este motivo; mama—minha. 


TRADUÇÃO 
Quando o rei Uttânapãda ouviu que seu filho Dhruva estava de 
regresso ao lar, como se estivesse ressucitando após a morte, ele não 
pôde depositar sua fé nesta mensagem, pois tinha dúvidas sobre 
como isto podia acontecer. Ele considerava-se muito miserável, e 
por isso achava que não lhe era possível obter tamanha boa 
fortuna. 
SIGNIFICADO 
Dhruva Mahãrãja, um menino de cinco anos, foi à floresta pra- 
ticar penitências e austeridades, e o rei não podia em absoluto 
acreditar que um menininho de tão tenra idade pudesse viver na 
floresta. Estava certo de que Dhruva morrera. Portanto, ele não 
pôde dar fé à notícia de que Dhruva Mahārāja estava novamente de 
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regresso ao lar. Para-ele, era uma notícia equivalente a dizer que 
um homem morto estava voltando ao lar, de modo que ele não 
podia acreditar nela. Após Dhruva-Mahãrãja deixar o lar, o rei 
Uttánapáda julgou-se a causa da partida de Dhruva, considerando- 
sè, assim, muito miserável.: Portanto, muito embora fosse possivel 
que seu filho perdido estivesse voltando do reino da morte, ele 
achou que, como era muito pecaminoso, não lhe-seria possível ser 
tão afortunado a ponto de obter de volta seu filho perdido. 


VERSO 38 


al a ft: | 
aee ^ euren RA 


Sraddhàya vàkyarh devarser 
harsa-vegena dharsitah 
vartá-hartur atiprito 
hãram prâdân mahã-dhanam 


Sraddhàya—mantendo fé; vakyam—nas palavras; devarseh—do 
grande sábio Nárada; harsa-vegena-—por grande satisfação; 
dharsitah=-tomado; vartã-hartuh-—com-o mensageiro que trouxe a 
notícia; atipritah-—estando muito satisfeito; hdram—um colar de 
pérolas; pradat—ofereceu; mahá-dhanam— preciosíssimo. 


TRADUÇÃO 
Embora não pudesse acreditar nas palavras do mensageiro, ele 
tinha plena fé na palavra do grande sábio Nãrada, Assim, ficou 
muito emocionado com a notícia, e imediatamente ofereceu, com 
grande satisfação, um colar preciosíssimo ao mensageiro. 


VERSOS 39—40. 


su: pops queüsEedWedR: 3i 
warf certo auf: | 
fra gra: zo! 


Dhruva Mahārāja regressa ao lar 


sad-aśvarı ratham āruhya 
kàrtasvara-pariskrtam 

brãhmanaih kula-vrddhais ca 
paryasto 'mãtya-bandhubhih 


Sarikha-dundubhi-nüdena 
brahma-ghosena venubhih 

niscakráma puràt türnam 
ütmajàübhiksanotsukah 


sat-asvam—puxada por excelentes cavalos; ratham-—— quadriga; 
üruhya—subindo a; kártasvara-pariskrtam—adornadas. com fili- 
granas douradas; bráhmanaih—com bráhmanas; kula-vrddhaih— 
juntamente com as personalidades mais velhas da família; ca— 
também; paryastah—estando rodeado; amátya—por funcionários e 
ministros; bandhubhih—e amigos; sarikha—de büzios; dundubhi— 
e tambores; nádena—com o'som; brahma-ghosena—pelo canto de 
mantras védicos; venubhih—por flautas; niscakrama—ele saiu; 
purãt-—da cidade; türnam—com muita pressa; ātma-ja— filho; 
abhiksana—para ver; utsukah—muito ansioso. 


TRADUÇÃO 

Então o rei Uttânapãda, estando muito ansioso para ver o rosto 
de seu filho perdido, subiu a uma quadriga puxada por excelentes 
cavalos e adornada com filigranas douradas. Levando com ele 
muitos bráhmanas eruditos, todas as personalidades mais velhas de 
sua família, seus funcionários, ministros e amigos imediatos, ele 
deixou imediatamente a cidade. Enquanto o desfile avançava, ouvia- 
se sons auspiciosos de büzios, tambores, flautas e o canto de 
mantras védicos para indicar toda a boa fortuna. 


VERSO 41 


A: ña aa PRA | 
al fa RA 119211 


sunitih surucis câsya 
mahisyau rukma-bhisite 
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aruhya Sibikarh sardham 
uttamenübhijagmatuh 


sunitih—a rainha Suniti; surucih-—a rainha Suruci; ca—também; 
asya—do rei; mahisyau—rainhas; rukma-bhúsite—estando decora- 
das com ornamentos dourados; áruhya—subindo a; Sibikam—um 
palanquim; sardham—juntamente com; urtamena—Uttama, o 
outro filho do rei; abhijagmatuh—tòdos prosseguiram em direção a. 


TRADUÇÃO 
Ambas as rainhas do rei Uttānapāda, Suniti e Suruci, juntamente 
com seu outro filho, Uttama, apareceram no desfile. As rainhas 
estavam sentadas num palanquim. 


SIGNIFICADO 

Após  Dhruva Mahãrája partir do palácio, orei ficara muito 
aflito, mas, com as amáveis palavras-do santo Nárada, ele ficara 
parcialmente satisfeito. Ele pôde compreender a grande fortuna de 
sua esposa Suniti e o grande infortúnio da-rainha Suruci, pois os 
fatos eram decerto muito conhecidos no: palácio. De qualquer 
modo, porém, ao chegar ao palácio a notícia de que Dhruva Mahã- 
rája estava de regresso, sua mãe, Suniti, por grande compaixão e 
devido a ser a mãe de um grande Vaisnava, não hesitou em levar a 
outra esposa, Suruci, e-seu filho, Uttama, no mesmo palanquim. 
Tal-era a grandeza da rainha: Suniti, “a mãe do grande Vaignava 
Dhruva Mahàrája. 


VERSOS 42—43 
i cama a qem A 
e aaa fs: 1821 
sida daa: qa | 
fora ea 


tam drstvopavanabhyasa 
ãyântam tarasã rathãt 

avaruhya nrpas türnam 
asádya prema-vihvalah 


Dhruva Mahárája regressa ao lar 


parirebhe nigajarn dorbhyâm 
dirghotkantha-manãh svasan 

visvak senânghri-sarhsparsa- 
hatasesagha-bandhanam 


tama ele (Dhruva Maharaja); drstva—tendo visto; upavana—a 
pequena floresta; abhyase—próxima; ayantam—retornando; tarasá— 
Com muita pressa; rathàt—da quadriga; avaruhya— desceu; nrpah-— 
O rei; türnam—imediatamente; dsadya— aproximando-se; prema— 
com amor; viltvalah—tomáàdo; parirebhe—abracou; ariga-jam—seu 
filho; dorbhyām—com seus braços; dirgha—por longo tempo; 
utkantha-—ansioso; manãh-—o rei, cuja mente; $vasan—respirando 
ofegante; visvaksena-—do: Senhor; anighri-—pelos pés de lótus; 
sarhsparsa-—sendo “tocado; hata-—foi destruída; asesa—ilimitada; 
agha —contaminac&o material; bandhanam=—cujo cativeiro. 


TRADUÇÃO 


Ao ver Dhruva Maháãrãja aproximando-se da pequena floresta 
vizinha, o rei Uttânapãda desceu de sua quadriga, apressado. Por 
longo tempo ele ansiara ver seu filho Dhruva, e por isso, com 
grande amor e afeição, adiantou-se para abraçar seu filho há muito 
perdido. Respirando ofegante, o rei abraçou-o com ambos os braços. 
Mas, Dhruva Mahárája não era o mesmo de antes: ele estava intei- 
ramente santificado pelo avanço espiritual devido a ter sido tocado 
pelos pés de lótus da Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 44 


afinada AAA 
AAA A AAN: 1198! 


athàjighran muhur mürdhni 
fitair nayana-varibhih 

snãpayâm àâsa tanayam 
jàtoddàma-manorathah 


atha—depois disso; ajighran-—cheirando; muhuh-—repetidamen- 
te; mürdhni—na cabeça; Sitaih—fria; nayana—de seus olhos; 
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vãribhih—com a água; snãpayâm àsa—ele banhou; tanayam— 
filho; jata—satisfez; uddàma— grande; manah-rathah— seu desejo. 


TRADUÇÃO 
O reencontro com Dhruva Mahãrãja satisfez o desejo há muito 
acalentado do rei Uttânapãda, e por essa razão ele repetidamente 


cheirou a cabeça de Dhruva e banhou-o com torrentes de lágrimas 
muito frias: 


SIGNIFICADO 
De acordo com o processo natural, um homem pode chorar por 
dois motivos. Quando ele chora por grande felicidade, após ter 
algum desejo satisfeito, as lágrimas que caem de seus olhos são 
muito frias e agradáveis, ao passo que as lágrimas em momentos de 
aflição são muito quentes. 


VERSO 45 


aira fia: mamafa: 
Serm rid freni ega egos ant 


abhivandya pituh pádàv 
asirbhis cabhimantritah 

nanáma mátarau Sirsná 
sat-krtah saj-janágranih 


abhivandya—adorando; pituh—de seu pai; pádau—os pés; àsir- 
bhih—com béngáos; ca—e; abhimantritah—foi interpelado; naná- 
ma-—ele prostrou-se; mátarau-—a suas duas mães; Sirsná—com sua 
cabeça; sat-krtah—foi honrado; sat-jana—dos nobres; agranih—o 
principal. 


TRADUÇÃO 
Então, Dhruva Mahãrãja, o principal de todos os nobres, primei- 
ramente ofereceu suas reverências aos pés de seu pai, que o honrou 
com várias perguntas. Em seguida, prostrou a cabeça aos pés de 
suas duas mães. 
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SIGNIFICADO 

Talvez se pergunte por que Dhruva Mahārāja ofereceu seus 
respeitos, não somente a sua mãe, mas também a sua madrasta, 
devido a cujos insultos ele-deixara o lar. A resposta é que, após 
alcançar a perfeição através da auto-realização e ver a Suprema 
Personalidade de Deus face a face, Dhruva Mahãrãja livrou-se 
inteiramente de toda a contaminação de desejos materiais. O devoto 
jamais percebe os insultos ou as honrarias deste mundo material. O 
Senhor Caitanya recomenda, portanto, que devemos ser mais 
humildes que a grama e mais tolerante que a árvore para executar- 
mos serviço devocional. Portanto, Dhruva Mahãraja é descrito 
neste verso como saj-janâgranih, o principal dos homens nobres. o 
devoto puro é o mais nobre de todos, e não tem sentimentos de 
animosidade contra ninguém. A dualidade devida à animosidade é 
criação deste mundo material. Tal coisa não existe no mundo espi- 
ritual, que é a realidade absoluta. 


VERSO 46 


GA A AAA | 
aa RR rear fra NIVA 


surucis tarh samutthãpya 
püdàvanatam arbhakam 

parisvajyáha jiveti 
baspa-gadgadayá girá 


surucih--a rainha Suruci; tam-—a ele; samutthàpya— tendo le- 
vantado; pada-avanatam—caído a seus pés; arbhakam-—-o menino 
inocente; parisvajya-—abracando; ãha—ela disse; jiva—que tenhas 
longa vida; iti—assim; bāşpa—com lágrimas; gadgadayà-—sufocada; 
girā—com as palavras. 


TRADUÇÃO 
Suruci, a mãe mais nova de Dhruva Mahãrãja, vendo que o 
inocente menino caíra a seus pés, imediatamente levantou-o, 
abraçando-o com suas mãos, e, com lágrimas emocionadas, ela o 
abençoou com as palavras: “Meu querido menino, que tenhas longa 
vida!” 
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VERSO 47 


qa aa qt: 
eit fea sqft fram 3 enn toll 


yasya prasanno bhagaván 
gunair maitry-üdibhir harih 

tasmai namanti bhütüni 
nimnam àpa iva svayam 


yasya— qualquer pessoa: com quem; prasannah-—esteja satisfeita; 
bhagavân—a Personalidade de Deus; gunaih—por qualidades; 
maitri-âdibhih-—por amizade, etc.; harih-=o Senhor Hari; tasmai-— 
a ela; namanti--oferecem respeito; bhiitâni—todas as entidades 
vivas; nimnam-=ao: solo” baixo; dpah-—água; “iva-assim como; 
svayam—automaticamente. 


TRADUÇÃO 
Todas as entidades vivas prestam honras a quem tem qualidades 
transcendentais por se relacionar amistosamente com a Suprema 
Personalidade de Deus, assim como a água flui automaticamente 
para baixo, por sua própria natureza. 


SIGNIFICADO 

A este respeito, pode-se fazer a; seguinte pergunta: por que 
Suruci, que não tinha disposição favorável para com Dhruva, o 
abençoou, “Que tenhas longa vida”? Isto significa que ela também 
desejou-lhe toda-a boa fortuna, Responde-se a esta pergunta neste 
verso. Uma vez que Dhruva Mahãrãja fora abençoado pelo Senhor, 
devido a suas qualidades transcendentais, todos sentiam-se inclina- 
dos a oferecer-lhe todos os respeitos e bênçãos, assim como a água, 
porsua própria natureza, flui para baixo. O devoto do Senhor não 
exige respeito de ninguém, mas, onde quer que vá, é honrado por 
todos, em todo: o mundo, com todo o respeito. Srinivasa Acãrya 
disse que os seis Gosvâmis:de Vpndãvana são respeitados em todo o 
universo, porque o devoto, tendo satisfeito a Suprema Personalidade 
de Deus, a fonte de todas as emanações, automaticamente agrada a 
todos, e assim todos o reverenciam. 





yea: wee | 


uttamas ca dhruvas cobhãv 
anyonyara prema-vihvalau 

añga-sangad utpulakav 
asraugharh muhur ühatuh 


uttamah ca—também Uttama; dhruvah ca—também Dhruva; 
ubhau—ambos; anyonyam—um a0 outro; prema-vihvalau—estando 
dominados pela afeição; ariga-sangãt-—ao se abragarem; utpula- 
kau—seus pelos arrepiaram-se; asra—de lágrimas; ogham—tor- 
rentes; muhuh—repetidamente; úhatuh—eles trocaram. 


TRADUÇÃO 


Os dois irmãos Uttama e Dhruva Mahārāja também trocaram 
lágrimas. Eles estavam dominados pelo êxtase de amor e afeição, 
e, ao se abraçarem mutuamente, o$: pelos de seus corpos 
arrepiaram-se. 


VERSO 49 


Gia srt sereis E qa | 
ma mn rA NRI 


sunitir asya janani 
prânebhyo pi privar sutam 
upaguhya jahàv üdhirn 
tad-anga-sparsa-nirvriã 


sunitia-—Suniti, à mãe verdadeira de Dhruva Maharája; asya-- 
sua; janani—máe; pranebhyah—mais do que.o ar vital; api— 
mesmo; priyam-—querido; sutam-—filho; upaguhya—abracando; 
jahau—abandonou; adhim-—todo o. pesar; tat-añga—seu corpo; 
sparga—tocando; nirvr1a—estando satisfeita. 
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TRADUÇÃO 
Suniti, a mãe verdadeira de Dhruva Mahārāja, abraçou o tenro 
corpo de seu filho, que lhe era mais querido do que sua própria 
vida, e assim esqueceu-se de todo o pesar material, pois estava 
muito satisfeita. 


VERSO 50 


uisi Sq das ated: fis: 1 
a E gg: uol 


payah stanübhyàm susràva 
netra-jaih salilaih $ivaih 

tadàbhisicyamánàbhyàrn 
vira vira-suvo muhuh 


payah-—leite; stanàbhyàm—de ambos os seios; susrdva—come- 
çou a escorrer; netra-jaih-—dos olhos; salilaih—por lágrimas; śivaih— 
auspiciosas; tada-—naquele 'momento; abhisicyamânabhyâm-—sen- 
do umedecidos; vira—meu querido Vidura; vira-suvah—da máe que 
deu à luz um herói; muhuh—constantemente. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Vidura, Suniti era a mãe de um grande herói. Suas 
lágrimas, juntamente com o leite que escorria de seus seios, ume- 
deceram todo o corpo de Dhruva Mahãrãja. Isto era um sinal muito 
auspicioso. 


SIGNIFICADO 

Quando se instalam Deidades, Elas são lavadas com leite, iogurte 
e água, e a esta cerimônia chama-se abhiseka. Neste verso, menciona- 
se especialmente que as lágrimas que escorreram dos olhos de 
Suniti eram inteiramente auspiciosas. Esta auspiciosidade da ceri- 
mônia abhiseka executada por sua amada mãe era uma indicação 
de'que em futuro muito próximo Dhruva Mahàrája seria instalado 
no trono de seu pai. Esta é a história do abandono do lar por 
Dhruva Mahãrãja. Seu pai recusara-se a dar-lhe um lugar em seu 
colo. Em consegiiência disto, Dhruva Mahãrãja determinou-se a não 
regressar enquanto não obtivesse o trono de seu pai. Mas, agora, esta 
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cerimônia abhiseka executada por sua amada mãe indicava que ele 
ocuparia o trono de Mahàrája Uttànapáda. 

É muito significativo também neste verso que Suniti, a mãe de 
Dhruva Mahãraja, seja descrita como vira-siã, uma mãe que produ- 
ziu um grande herói. Muitos são os heróis do mundo, mas nenhum 
pode comparar-se a Dhruva Maharája, que foi não somente um 
imperador heróico deste planeta, mas também um grande devoto. O 
devoto também é um grande herói porque vence a influéncia de 
mãyã. Quando o Senhor Caitanya perguntou a Râmânanda Raya 
qual é o homem mais famoso deste mundo, obteve como resposta 
que qualquer pessoa que seja conhecida como um grande devoto do 
Senhor deve ser aceita como a mais famosa. 


VERSO 51 


at migi ct fem ga mid 
ri q a ae gar MMA 


tàrh sasarhsur janà ràjfürn 
distyã te putra àrti-hà 

pratilabdhas ciram nagto 
raksità mandalarh bhuvah 


tām—à rainha Suniti; Sasamsuh—ofereceram louvores; jandh—as 
pessoas em geral; rājñim—à rainha; distya—por sorte; te——vosso; 
putrah—filho; àrti-hà—aniquilará todas as vossas dores; pratilab- 
dhah-—agora: de volta; ciram—há muito tempo; nastah-— perdido; 
raksità—protegerá; mandalam-—o globo; bhuvah —terrestre. 


TRADUÇÃO 
Os habitantes do palácio louvaram a rainha: Querida rainha, 
vosso amado filho estava perdido há muito tempo, mas agora tendes 
a grande fortuna de tê-lo de volta. Parece, portanto, que vosso filho 
será capaz de proteger-vos por muitíssimo tempo e dará fim a todas 
as vossas dores materiais. 


VERSO 52 


qafa E RR A | 
arena dra ed fat egi lal 





464 “ Srimad-Bhãgavatam [Canto 4, Cap. 9 


abhyarcitas tvayà nünarn. 
bhagavàn pranatàrti-hà 
nt yad-anudhyayino dhirá 
: mrtyurh jigyuk sudurjavam 


abhyarcitah==adorado; tvaya—por vós; niinam-—contudo; bha- 
gaván—a Suprema: Personalidade de Deus; pranata-àrti-hà—que 
pode: libertar - Seus: devotos; do maior: perigo; yat=quemy anu- 
dhyüyinah—constantemente meditando em; dhirâh--grandes 
pessoas santas; mytyum-morte; jigyuh=-vencida; sudurjayam-—o 
que é muito, muito difícil de ser superado. 


TRADUÇÃO 
Querida rainha, deveis ter adorado a Suprema Personalidade de 
Deus, que liberta Seus devotos do maior perigo. As pessoas que 
constantemente meditam nEle superam o curso de nascimentos e 
mortes. Esta perfeição é muito difícil de ser alcançada, 


SIGNIFICADO 

Dhruva Mahārāja era o filho perdido da rainha Suniti, mas, 
durante a ausência dele, ela sempre -meditara na Suprema Persona- 
lidade de Deus, quevé:capaz de resgatar Seu devoto de todos os 
perigos. Enquanto Dhruva Mahãraja esteve ausente de seu lar, não 
apenas ele se submeteu a rigorosas austeridades na floresta de Ma- 
dhuvana, como também, em casa, sua mãe orava ao Senhor Su- 
premo por sua segurança e boa fortuna. Em outras palavras, o 
Senhor, era adorado: tanto pela mãe quanto pelo filho, e ambos se 
tornaram dignos de alcançar a bênção suprema do Senhor Supremo. 
A palavra sudurjayam, um adjetivo que indica que ninguém pode 
vencer a morte, é muito significativa. Quando Dhruva Mahārāja 
estava fora de casa, seu pai pensou que ele estava morto; Normal- 
mente, um filho de rei-de apenas cinco anos e fora de casa na flo- 
resta decerto seria. tido como morto, mas, pela misericórdia: da 
Suprema Personalidade de Deus, ele não apenas foi salvo, como 
também abençoado com a perfeição máxima: 


VERSO 53 
SA A ad at am 
AA ARAS RI 
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lalyamânarh janair evarh 
dhruvarh sabhratararn nrpah 

ãropya karinim hrstah 
stüyamàno 'vi$at puram 


lãlyamânam-—sendo assim  louvado; janaih— pelas pessoas em 
geral; evam—assim; dhruvam-—Maháràja Dhruva; sa-bhrataram— 
com seu irmào; nrpah-—-o-rei; üáropya—colocando; karinim—nas 
costas de uma elefanta; hrspah-—estando assim  satisfeito; stiya- 
mánah=—e sendo assim: louvado; avisat—regressou; puram-—a sua 
capital. 


TRADUÇÃO 
O sábio Maitreya continuou: Meu querido Vidura, enquanto 
todos assim louvavam Dhruva Mahãrãja, o rei ficou muito feliz, e 
sentou Dhruva e seu irmão nas costas de uma elefanta. Então, ele 
regressou a sua capital, onde foi louvado por homens de todas as 
classes. 


VERSO 54 
m agem: | 
q: ma: q a: net 


tatra tatropasañk/ptair 
lasan-makara-toranaih 

savrndaih kadali-stambhaih 
púga-potai$ ca tad-vidhaih 


tatra tatra—em toda a parte; upasank/ptaih—encontrados; lasat— 
brilhantes; makara—com formas de tubarões; toranaih--com por- 
tões arqueados; sa-vrndaih—com cachos de frutas e ramalhetes de 
flores; kadali—de bananeiras; stambhaih—com colunas; püga- 
potaih—com árvores de nozes de betel novas; ca—também; tat- 
vidhaih—desta espécie. 


TRADUÇÃO 
Toda a cidade estava decorada com colunas de bananeiras con- 
tendo cachos de frutas e ramalhetes de flores, e árvores de nozes de 
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betel com suas folhas e galhos eram vistas em toda a parte. Havia 
também muitos portões cuja estrutura lembrava a forma de 
tubarões. 


SIGNIFICADO 
As cerimônias auspiciosas com decorações de-folhas verdes de 
palmeiras, coqueiros, árvores de nozes de betel e bananeiras, e fru- 
tas, flores e folhas são um costume antigo na Índia, Para receber seu 
grande filho Dhruva Mahãrãja, o rei Uttânapãda providenciou uma 
boa recepção, da qual todos os cidadãos participaram: com: muito 
entusiasmo e grande júbilo. 


VERSO 55 


mA... 
a fa qa ar ll 


cúta-pallava-vásah-srañ- 
muktà-dàma-vilambibhih 

upaskrtari prati-dyàram 
apar kumbhaih sadipakaih 


cúta-pallava—com folhas: de manga; vásah—panos; srak—guir- 
landas de flores; mukta-dama—colares de pérolas; vilambibhih— 
pendurados; upaskrtam—decorados; prati-dvâram—em cada por- 
tão; apâm-—cheios dágua; kumbhaih--com potes dágua; sa-dipa- 
kaih—com lâmpadas acesas. 


TRADUÇÃO 
Em cada portão havia lâmpadas acesas e grandes potes dágua 
decorados com panos de variadas cores, colares de pérolas, guirlan- 
das de flores e folhas de manga. 


VERSO 56 


rig: IRA: | 
sig AREA Ma 


Dhruva Mahãrãja regressa ao lar 


prãkáãrair gopurâgâraih 
sarakumbha-paricchadaih 

sarvato lankrtam $rimad- 
vimána-Sikhara-dyubhih 


prakáraih—com muros rodeando-a; ¡gopura—portóes urbanos; 
ügüraih—com casas; sátakumbha— dourado; paricchadaih —com 
trabalho ornamental; sarvatah—em todos 0s lados; alarikrtam— 
decorados; $rimat—valiosos, belos; vimána—aeroplanos; sikhara— 
cúpulas; dyubhih—cintilando. 


TRADUÇÃO 
Na cidade-capital havia muitos palácios, portões urbanos e 
muros rodeando-a, os quais já eram belíssimos, e, nessa ocasião, 
todos estavam decorados com ornamentos dourados. As cúpulas 
dos palácios da cidade cintilavam, assim como as cúpulas dos belos 
aeroplanos que pairavam sobre ela. 


SIGNIFICADO 

Com respeito aos aeroplanos aqui mencionados, Srimad 
Vijayadhvaja Tirtha sugere que naquela ocasião os semideuses de 
sistemas planetários superiores também vieram em seus aeroplanos 
para abençoar Dhruva Maháràja no ensejo de sua chegada à capi- 
tal de seu pai. Parece, também, que todas as cúpulas dos palácios 
da cidade, bem como os pináculos'dos aeroplanos, estavam decora- 
dos com trabalhos ornamentais em ouro e cintilavam, refletindo a 
luz do sol. Podemos observar uma diferença específica entre a 
época de Dhruva Maharaja e os dias modernos, pois os aeroplanos 
naqueles dias eram feitos de ouro, ao passo que atualmente os aero- 
planos são feitos à base de alumínio. Isto dá apenas um vislumbre 
da opulência dos dias de Dhruva Mahárája e da pobreza dos 
tempos modernos. 


VERSO 57 


PARRA AA | 
ama: JURA ol! 
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mrsta-catvara-rathyàtta- 
máãrgam candana-carcitam 

lajaksataih puspa-phalais 
tandulair balibhir yutam 


mrsta—bem limpos; catvara—pátios; rathyá—estradas reais; 
atra—sentinelas; márgam—alamedas; candana—com sándalo; car- 
citam—borrifados; laja—com-arróz frito; aksataih—e cevada; 
puspa—com flores; phalaih—e frutas; tandulaih—com arroz; bali- 
bhih— presentes auspiciosos; yutam-—providos com. 


TRADUÇÃO 
Todos os pátios, alamedas e ruas da cidade, e as sentinelas nos 
cruzamentos, estavam bem limpos e borrifadas com água de sânda- 
lo; e grãos auspiciosos, tais como arroz e cevada, e flores, frutas e 


muitos. outros presentes auspiciosos espalhavam-se por toda a 
cidade, 


VERSOS 58—59 


Ham df wemp gu quo gem | 
Rrarateraçemea eN 
IE: Haeret aerem: adt: i 

aaa arar fr MMS 


dhruvâya pathi drstáya 
tatra tatra pura-striyah 
siddhàárthàksata-dadhy-ambu- 
dürvà-puspa-phalàni ca 


upajahruh prayuñjána 
vátsalyad asisah satih 

srnvarhs tad-valgu-gitâni 
pràvisad bhavanam pituh 


dhruvaya—sobre Dhruva; pathi—na estrada; drsfáya— visto; 
tatra tatra—em toda a parte; pura-striyah—donas de casa; siddhar- 
tha—semente  de' mostarda branca; aksata--cevada; dadhi— 
coalhada; ambu-—água; dúrva—grama tenra; puspa—flores; 
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phalâni—frutas; ca—também; upajahruh—elas derramaram; 
prayuñijanah—pronunciando; vátsalydt—com afeição; asisah— 
bênçãos; satih—amáveis senhoras; $rnvan-—ouvindo; tat-—seus; 
valgu-—muito agradáveis; gitâni—cânticos; právisat—ele entrou 
em; bhavanam—o palácio; pituh-—de seu pai. 


TRADUÇÃO 

Assim, enquanto Dhruva Maháãrãja passava pela estrada, de todos 
os cantos da vizinhança amáveis donas de casa reuniam-se para vê- 
lo, e, com afeição maternal, abençoavam-no, fazendo cair sobre ele 
uma chuva de semente de mostarda branca, cevada, coalhada, água, 
grama tenra, frutas e flores. Dessa maneira, Dhruva Mahārāja, 
ouvindo os agradáveis cânticos entoados pelas senhoras, entrou no 
palácio de seu pai. 


VERSO 60 


aero mf oia i 
aña rd a RRA A 18 oll 


mahámani-vrátamaye 
sa tasmin bhavanottame 
lâlito nitarâm pitrã 
nyavasad divi devavat 


mahá-mani—jóias muito preciosas; vráta—grupos de; maye— 
incrustadas de; sah—ele (Dhruva Maharája); tasmin—naquela; 
bhavana-uttame—casa brilhante; lálitah—sendo criado; nitaram— 
sempre; pitra—pelo pai; nyavasat—vivia ali; divi—nos sistemas 
planetários superiores; deva-var—como os semideuses. 


TRADUÇÃO 
Dhruva Mahãrãja viveu então no palácio de seu pai, cujas paredes 
eram incrustadas de jóias muito preciosas. Seu afetuoso pai cuidava 
dele com carinho especial, e Dhruva morava naquela casa assim 
como os semideuses vivem em seus palácios nos sistemas planetários 
superiores. 





470 Srimad-Bhãgavatam [Canto 4, Cap. 9 


VERSO 61 


SU Rer fet: SIT Te] RTT: 
meret senior apr ghe ge: 521 


payah-phena-nibhàh say yà 
dâniã rukma-paricchadãh 

àsanâni maharhâni 
yatraraukmã upaskarâh 


payah—leite; phena—espuma; nibhah—como; $ayyãh-—roupa de 
cama; dântãh-—feitas de marfim; rukma-—dourado; paricchadah-— 
com embelezamento; dsanáni—assentos; mahá-arháni— muito valio- 
sos; yatra—onde; raukmah—dourados; upaskarah—móveis. 


TRADUÇÃO 
A roupa de cama do palácio era branca como a espuma do leite e 
muito macia. As armações de cama eram feitas de marfim com embe- 
lezamento de ouro, e as cadeiras, bancos e outros assentos e móveis 
eram feitos de ouro. 


VERSO 62 


TA RRETA MENSAIS 3| 
mfi sme Gee 115211 


yatrasphatika-kudyesu 
mahã-mãrakatesu ca 

mani-pradipà àbhànti 
lalanà-ratna-saryutàh 


yatra—onde; sphafika—feitas de mármore; kudyesu—em, muros; 
mahá-marakatesu—incrustadas- de jóias preciosas como. safiras; 
cà—também; mani-pradipàh —làmpadas feitas de jóias; abhanti— 
brilhavam; /alanā— figuras femininas; raina—feitas de jóias; 
samyutâh-—seguradas por. 
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TRADUÇÃO 
O palácio do rei era cercado por muros feitos de mármore com 
muitas gravações feitas de jóias preciosas como safiras, que repre- 
sentavam belas mulheres com brilhantes lâmpadas de jóias em suas 
mãos. 


SIGNIFICADO 

A descrição do palácio do rei Uttânapada retrata as condições 
urbanas há muitas centenas e milhares de anos atrás, muito antes 
que o Srimad- Bhagavatam fosse escrito. Uma vez que se descreve 
que Mahārāja Dhruva governou por trinta-e-seis mil anos, ele deve 
ter vivido na Satya-yuga, quando às pessoas viviam cem mil anos. 
As duragóes de vida nas quatro yugas também são mencionadas na 
literatura védica. Na Satya-yuga, as pessoas viviam cem mil anos, 
na Tretã-yuga as pessoas viviam dez mil anos, em Dyapara-yuga elas 
viviam mil anos, e nesta era, Kali-yuga, as pessoas chegam a 
viver até cem anos. Com o avango progressivo de cada nova yuga, a 
duragáo da vida humana se reduz em noventa por cento — de cem 
mil anos para dez mil, de dez mil para mil, e de mil para cem. 

Afirma-se que Dhruva Mahãrája era bisneto do Senhor Brahmá. 
Isso indica que Dhruva Mahãrãja viveu na Satya-yuga, no início da 
criação. Durante um dia do Senhor Brahmã, como se afirma.no 
Bhagavad-gitá, existem muitas Satya-yugas. Segundo os cálculos 
védicos, atualmente estamos no vigésimo-oitavo milênio. Pode-se 
calcular que Dhruva Maharaja viveu há muitos milhões de anos, 
mas a descrição do palácio do pai de Dhruva é tão gloriosa que não 
podemos aceitar que mesmo há quarenta ou cinquenta mil anos 
não existisse civilização humana avançada. Havia muros como os 
do palácio de Mahãraja Uttânapâda mesmo mui recentemente, 
durante o período mongol. Qualquer pessoa que tenha visto o Forte 
Vermelho em Déli deve ter percebido que seus muros são feitos-de 
mármore e foram certa vez decorados com jóias. Durante o período 
britânico, todas essas jóias foram arrancadas e enviadas ao Museu 
Britânico. 

Antigamente, o conceito de opulência mundana baseava-se prin- 
cipalmente em recursos naturais, como jóias, mármore, seda, mar- 
fim, ouro e prata. O avanco do desenvolvimento económico náo se 
baseava em grandes automóveis. O avanço: da civilização humana 
não depende de empreendimentos industriais, mas sim da posse de 
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riqueza natural e alimentos naturais, os quais são supridos pela 
Suprema: Personalidade de Deus de modo que 'possamos poupar 
tempo para- a auto-realização e o sucesso neste corpo de forma 
humana. 

Outro aspecto deste verso é que Uttánapáda, o pai de Dhruva. 
Mahãraja, mui brevemente abandonaria o apego a seus palácios 
€ iria à floresta em busca da auto-realização. A partir da descrição 
do Srimad-Bhâgavatam, portanto, podemos fazer um estudo compa- 
rativo muito pormenorizado da civilização moderna e da civiliza- 
ção humana nos outros milênios, Satya-yuga, Tretâ-yuga e 
Dvàpara-yuga. 

VERSO 63 


sami A Afora: | 
aaa: ua 


udyânâni ca ramyâni 
vicitrair amara-drumaih 
küja-dvihanga-mithunair 
gàyan-matta-madhuvrataih 


udyánáni—jardins; ca—também; ramydni—muito belos; 
vicitraih—várias; amara-drumaih—com árvores trazidas dos plane- 
tas celestiais; küja—canoros; dviharga—de: pássaros; mithunaih— 
com casais; gdyat—zumbidoras;. matta doidas; madhu-vratailht— 
com abelhas. 


TRADUÇÃO 
A residência do rei era rodeada por jardins onde havia variedades 
de árvores trazidas dos planetas celestiais. Naquelas árvores havia 
casais de pássaros docemente canoros e abelhas quase-doidas, que 
faziam um zumbido agradabilíssimo. 


SIGNIFICADO 
Neste verso, a expressão amara-drumaih, “com árvores trazidas 
dos planetas celestiais”, é muito significativa. Os planetas celestiais 
são conhecidos como Amaraloka, ou seja, os planetas onde a morte 
demora muito em vir, porque lá as pessoas vivem durante dez mil 
anos, de acordo com os cálculos dos semideuses, em que seis meses 
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nossos equivalem a um dia. Os semideuses vivem nos planetas 
celestiais por meses, anos e dezenas de milhares de anos de acordo 
com o tempo dos semideuses, e então novamente, após se esgota- 
rem os resultados de suas atividades piedosas, eles caem nesta 
Terra. Estas são as afirmações que podem ser encontradas na'lite- 
ratura védica. Assim como as pessoas vivem por lá dez mil anos, o 
mesmo ocorre com as árvores. Evidentemente, aqui na Terra exis- 
tem muitas árvores que vivem por dez mil anos;'o que dizer, então, 
das árvores dos planetas celestiais? Elas devem viver por muito mais 
que muitas dezenas:de milhares de anos, e às vezes, como se pratica 
mesmo hoje em dia, algumas árvores valiosas são transplantadas de 
um lugar a outro. 

Em outra passagem, afirma-se que, quando o Senhor Krsna foi 
aos planetas celestiais com Sua esposa Satyabhama, Ele pegou uma 
árvore de flor parijata do céu e trouxe-a para a Terra. Houve uma 
luta entre Krsna e os semideuses porque a árvore pãrijãta estava 
sendo levada do céu para este planeta. A parijáta foi plantada no 
palácio do Senhor Krsna que era ocupado pela rainha Satyabhâma. 


As flores e árvores frutíferas dos planetas celestiais são superiores, 
pois são muito agradáveis e saborosas, e parece que no palácio de 
Maharája Uttánapáda havia muita variedade de tais árvores. 


VERSO 64 


q iaa aaa: | 
rra: ige 


vãpyo vaidirya-sopânãh 
padmotpala-kumud-vatih 

harnsa-kürandava-kulair 
justas cakrahva-sarasaih 


vapyah—lagos; vaidürya—esmeralda; sopanah—com escadarias; 
padma—lótus; utpala—lótüs azuis; kumut-vatih—cheios de lírios; 
hamsa—cisnes; karandava—e patos; kulaih—por grupos de; 
justah—habitados; cakrahva—por cakravakas (gansos); sárasaih— 
e por grous. 
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TRADUÇÃO 
Havia escadarias de esmeralda que levavam a lagos cheios de 
flores de lótus de cores diversas e lírios. Além disso, cisnes, kãranda- 
vas, cakravakas, grous e outros pássaros raros semelhantes eram 
visíveis naqueles lagos. 


SIGNIFICADO 

Parece que o palácio estava rodeado, não somente por muros e 
jardins com. variedades de árvores, mas também havia pequenos 
lagos artificiais, cuja água era cheia de flores de lótus de cores 
diversas e lírios; e, para descer aos lagos, havia escadarias feitas de 
jóias preciosas, tais como esmeraldas. Pelas casinhas belamente dis- 
tribuídas pelo jardim, havia muitos pássaros exuberantes, tais como 
cisnes, cakravakas, kdrandavas e grous. De um modo geral, esses 
pássaros não vivem em lugares sujos como o fazem os corvos. A 
atmosfera da-cidade era muito saudável e bela: sua descrição está 
simplesmente além de nossa imaginação, 


VERSO 65 


SAMA a; A TATA, TA | 
E ES 


uttünapádo rájarsih 
prabhàvarh tanayasya tam 

Srutvá drsivadbhutatamarh 
prapede vismayath param 


uttanapadah—o rei Uttánapáda; raja-rsih—grande rei santo; 
prabhavam—influéncia; tanayasya—de seu filho; tam—isto; $rutva-— 
ouvindo; drsrvà— vendo; adbhuta—maravilhosas; tamam-—no grau 
superlativo; prapede—alegremente: sentiu; vismayam-—maravilha; 
param-—— suprema. 


TRADUÇÃO 
Ouvindo as gloriosas façanhas de Dhruva Mahārāja e vendo pes- 
soalmente quão influente e grandioso ele era, o santo rei Uttâna- 
pāda sentiu-se muito satisfeito, pois as atividades de Dhruva eram 
maravilhosas em supremo grau. 
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SIGNIFICADO 

* Quando Dhruva Mahārāja èstava na floresta executando suas aus- 
teridades, seu pai, Uttānapāda, ouviu tudo sobre suas maravilhosas 
atividades Embora Dhruva Maharãja fosse filho de-um'rei e tivesse 
apenas cinco anos, ele foi para a floresta e executou servico'devo- 
cional sob estrita austeridade. Portanto, seus atos eram todos mara- 
vilhosos, e, quando voltou ao lar, naturalmente, por causa de suas 
qualificações espirituais, ele tornou-se muito popular entre os cida- 
dãos. Ele deve ter executado muitas atividades maravilhosas pela 
graça do Senhor. Ninguém fica mais satisfeito do que o pai de 
alguém cujas atividades gloriosas são reconhecidas. Mahãrãja 
Uttânapada não era um rei comum — ele era um rájarsi, um rei 
santo. Antigamente, a Terra era governada por um único rei santo. 
Os reis eram treinados a se tornarem santos; portanto, o único inte- 
resse deles era o bem-estar dos cidadãos. Esses reis santos eram 
devidamente treinados, e, como se menciona também no Bhagavad- 
gitã, a ciência de Deus, ou o sistema de yoga de serviço devocional 
conhecido como Bhagavad-gitã, foi comunicada ao rei santo do 
planeta Sol, e foi transmitida gradualmente pela sucessão de reis 
ksatriyas descendentes do Sol e da Lua. Se o lider do governo € 
santo, certamente os cidadãos tornam-se santos, e são felizes, porque 
suas necessidades e anseios espirituais e físicos são satisfeitos. 


VERSO 66 
dried d x medi Wem | 
"pee warp «oua: af HARI 


viksyodha-vayasa m tarn ca 
prakrtinàrn ca sammatam 
anurakta-prajarn raja 
dhruvam cakre bhuvah patim 


viksya—após ver; üdha-vayasam— maduro em idade; tam— 
Dhruva: ca—e; prakrtinàm— pelos ministros; ca—também; 
sammatam-—aprovado; anurakta—amado; prajam— por seus südi- 
— o rei; dhruvam—Dhruva Maharája; cakre—fez; bhuvah— 

da Terra; patim—senhor. 
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TRADUÇÃO 
Após a devida ponderação, o rei Uttânapãda entronou Dhruva 
Mahãrãja como imperador deste planeta, vendo que ele estava ade- 
quadamente maduro para encarregar-se do reino e que seus minis- 
tros concordavam com a idéia e os cidadãos também gostavam 
muito dele, 


SIGNIFICADO 

Embora se tenha a idéia errada de que antigamente o governo 
monárquico era: autocrático, a descrição deste verso dá a entender 
que o rei Uttánapáda não somente era um rãjarsi, mas também, 
antes de instalar seu amado filho, Dhruva no trono do império do 
mundo, ele consultou seus assistentes ministeriais, considerou a opi- 
nião do público e também examinou pessoalmente o caráter de 
Dhruva. Então o rei instalou-o no trono para encarregar-se dos afa- 
zeres do mundo. 

Quando um rei Vaignava como Dhruva Mahārāja é o líder do 
governo de todo o mundo, o mundo fica tão feliz que não é possível 
imaginá-lo ou; descrevê-lo. Mesmo agora, se todas as pessoas se tor- 
nassem conscientes de Krsna, o governo democrático dos dias atuais 
seria exatamente como o reino do céu. Se todas as pessoas se tornas- 
sem conscientes de Krgna, elas votariam em pessoas da categoria de 
Dhruva Maharaja. Se o posto de líder executivo fosse ocupado por 
um Vaisnava assim, todos os problemas decorrentes de um governo 
satânico seriam resolvidos. A geração jovem dos dias modernos é 
muito entusiasta em tentar derrubar o governo em diferentes partes 
do mundo. Porém, 'a menos que'as pessoas sejam conscientes de 
Krsna como Dhruva Mahãrãja, não haverá mudanças apreciáveis no 
governo, porque pessoas que anseiam atingir posição política por 
bem ou por mal não podem pensar no bem-estar do povo. Elas só 
trabalham para manter suas posições de prestígio e ganho monetá- 
rio. Elas têm pouquíssimo tempo para pensar no bem-estar dos 
cidadãos. 


VERSO 67 


se a ra Aaa: | 
A A añ A Ol 


Dhruva Mahārāja regressa ao lar 


armãnarh ca pravayasam 
akalayya visampatih 

vanarh viraktah prãtisthad 
vimrsann ütmano gatim 


ütmünam—ele próprio; ca—também; pravayasam—avancado em 
idade; akalayya—considerando; visâmpatih-—rei Uttánapáda; vanam— 
para a floresta; viraktah—desligou-se; prátisthat—partiu; vimr$an— 
deliberando sobre; àtmanah—do eu; gatim—salvacáo. 


TRADUCAO 
Após considerar sua idade avançada e deliberar sobre o bem-estar 
de seu eu espiritual, o rei Uttinapida desligou-se dos afazeres mun- 
danos e penetrou na floresta. 


SIGNIFICADO 

Este é o sinal de um rájarsi. O rei Uttánapáda era muito opulento 
e era imperador do mundo, e esses apegos certamente eram muito 
grandes. Os políticos modernos não são tão grandiosos como reis 
do porte de Mahárája Uttanapáda, mas, por obterem certo poder 
político por alguns dias, eles se apegam tanto a suas posições que 
não se retiram delas de forma alguma, a menos que sejam removi- 
dos de seus postos pela morte cruel ou mortos por algum partido 
político oposto. Está dentro de nossa experiência que os políticos 
na Índia não deixam suas posições até a morte. Não era isto o que 
acontecia antigamente, como se evidencia pelo comportamento do 
rei Uttânapada. Logo após instalar seu digno filho Dhruva Mahã- 
rája no trono, ele deixou seu lar e o palácio. Há centenas e milhares 
de casos como este em que reis, em sua idade madura, abandona- 
vam seus reinos e iam para a floresta praticar austeridade. A prá- 
tica de austeridade é a principal função da vida humana. Assim 
como Dhruva Mahãraja praticou austeridade em seus verdes anos, 
seu pai, Mahãrãja Uttânapãda, em sua velhice, também praticou 
austeridade na floresta. Nos dias modernos, entretanto, não é possi- 
vel abandonar o lar e ir para a floresta praticar austeridade, porém, 
se pessoas de todas as idades se refugiassem no movimento para a 
consciência de Krgna e praticassem as simples austeridades de não 
fazer sexo ilícito, não se intoxicar, não jogar e não comer carne, € 
cantassem o mantra Hare Krsna regularmente (dezesseis voltas) — 
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através deste método prático, seria tarefa muito fácil elas se salva- 
rem deste mundo material, 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaksivedanta do Quarto 
Canto, Nono Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitulado “Dhruva 
Mahárája regressa ao lar.” 


CAPÍTULO DEZ 


A luta de Dhruva Maharaja contra os Yaksas 


VERSO 1 

Pa zara 
aia famae d o gard 
304 af «m qa rra d 


maitreya uvüca 
prajapater duhitararn 
Sisumáarasya vai dhruvah 
upayeme bhramirn nàma 
tat-sutau kalpa-vatsarau. 


maitreyah uvàca—o: grande sábio Maitreya continuou; prajãp: 
teh—do Prajapati; duhitaram—filha; Sigumarasya—de Sisumara; vai— 
certamente; dhruvah— Dhruva Mahárája; upayeme—casou-se; bhra- 
mim—Bhrami; náma—chamados; tat-sutau—seus filhos; kalpa— 
Kalpa; vatsarau— Vatsara. 





TRADUÇÃO 
O grande sábio Maitreya disse: Meu querido Vidura, em seguida 
Dhruva Mahárãja casou-se com a filha do Prajápati Sisumára, cujo 
nome era Bhrami, e dela nasceram dois filhos chamados Kalpa e 
Vatsara. 


SIGNIFICADO 

Parece que Dhruva Mahãraja casou-se após ser instalado no 
trono de seu pai e depois que seu pai partiu para a floresta em 
busca da auto-realização. É muito “importante observar a este 
respeito que, como Mahãrãja Uttânapada tinha muita afeição por 
seu filho, e como é dever do pai casar seus filhos e filhas o mais 
rápido possível, por que, então, ele não casou seu filho antes de 
deixar o lar? A resposta é que Mahãrãja Uttânapãda era um rájarsi, 
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rei santo. Embora estivesse atarefado com seus assuntos políticos e 
deveres de administração governamental, estava muito ansioso pela 
auto-realização. Portanto, tão logo considerou seu filho Dhruva 
Mahãrája' inteiramente capaz' de encarregar-se do governo, ele 
aproveitou-se desta oportunidade para deixar o lar, tal qual seu 
filho, o qual, sem temor, deixara o lar em busca da auto-realização, 
apesar de ter apenas cinco anos de idade. Estes são exemplos raros, 
os quais nos mostram que à importância da realização espiritual 
está acima de todos os demais trabalhos importantes. Mahárãja 
Uttânapada sabia muito bem que casar seu filho Dhruva Mahãrãja 
não era tão importante a ponto de ele dar prioridade a isto em vez 
de a sua ida para a floresta em busca da auto-realização. 


VERSO 2 
gmna aat ard: gout nm: | 
SATA RRA 3 


ilayám api bharyayam 
vãyoh putryârm mahã-balah 
putram utkala-nâmânam 
yosid-ratnam ajijanat 


ilayáàm—com sua esposa chamada Ilã; api-=também; bhãryayâm-— 
com sua esposa; vdyoh—do semideus Vàyu (controlador do ar); 
putryàm—com a filha; maha-balah—o poderosíssimo Dhruva 
Maháraja;- putram—filho;  utkala—Utkala; 'námánam—chamado; 
yosit—feminina; ratnam-—jóia; ajijanat—ele gerou. 


TRADUCAO 
O poderosíssimo Dhruva Mahãrãja tinha outra esposa, chamada 
Hã, que era filha do semideus Vãyu. Ele gerou com ela um filho 
chamado Utkala e uma filha belíssima. 


VERSO 3 
Ima aaa asa d 
Fd: QUSS] Sepe. nfi m 2 


Verso 4] Dhruva Mahárája luta contra os Yaksas 


uttamas tv akrtodvãho 
mrgayàyam baliyasà 

hatah punya-janenádrau 
tan-mátàsya gatirh gatà 


uttamah— Uttama; tu-—mas; akria—sem; udvahah—casamento; 
mrgayayám—numa excursão: de caga; baliyasá—muito poderoso; 
hatah—foi morto; punya-janena—por um Yakga; adrau—nas Mon- 
tanhas Himalaias; tat-—suay mãtã--mãe (Suruci); asya—de seu 
filho; gatim—caminho; gatà—trilhou. 





TRADUÇÃO 
Uttama, o irmão mais novo de Dhruva Mahārāja, que ainda era 
solteiro, certa vez saiu numa excursão de caça e foi morto por um 
poderoso Yakşa nas Montanhas Himalaias. Além dele, Suruci, sua 
mãe, também trilhou o seu caminho [ela morreu). 


VERSO 4 


ag amd span raia | 
Hi REMERA JARA N I 


dhruvo bhrãtr-vadharm $rutvá 
kopâmarsa-Sucârpitah 

jaitram syandanam àsthãya 
gatah punya-janâlayam 


dhruvah—Dhruva Maharája; bhrátr-vadham—a matanga de seu 
irmáo; $rutvá—ouvindo esta notícia; kopa—ira; amarsa—vinganca; 
$ucà—lamentagáo; -arpitah—enchendo-se de; jaitram— vitorioso; 
syandanam-—quadriga; dstháya—subindo em; gatah—foi; punya- 
jana-ālayam— para a cidade dos Yakşas. 


TRADUÇÃO 
Ao saber que seu irmão Uttama havia sido morto pelos Yakşas 
nas Montanhas Himalaias, Dhruva Maharája, dominado pela 
lamentação e pela ira, subiu em sua quadriga € partiu para derrotar 
a cidade dos Yakgas, Alakápuri. 
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SIGNIFICADO 
O fato de Dhruva Maharaja ter se irritado, dominado pelo pesar, 
€ ter ficado com inveja dos inimigos não era incompatível com sua 
posição como grande devoto: É um equívoco pensar que o devoto 
não possa: ficar irado, invejoso ou dominado pela lamentação. 
Dhruva Mahárája era o rei, e, quando seu irmão foi morto descor- 
tesmente, era seu dever vingar-se dos Yaksas dos Himalaias. 


VERSO 5 
Sedit fub Wan RRE i 
«xs fima gii qa 1 


garvodieim disam raja 
rudrânucara-sevitâm 

dadar$a himavad-dronyârm 
purim guhyaka-sankulam 


gatvá—indo; udicim—norte; disam—diregáo; raja—rei Dhruva; 
rudra-anucara—por seguidores de Rudra, o Senhor Siva; sevitam— 
habitada; dadarsa—avistou; himavat—dos Himalaias; dronyam— 


num vale; purim—uma cidade; guhyaka—pessoas fantasmagóricas; 
sañkulam—cheia de. 


TRADUÇÃO 
Dhruva Mahārāja dirigiu-se ao norte da cordilheira dos Hima- 
laias. Num vale, ele avistou uma cidade cheia de pessoas fantasma- 
góricas que eram seguidoras do Senhor Śiva. 


SIGNIFICADO 
Afirma-se neste verso que os Yaksas em geral sáo devotos do 
Senhor Siva. Por este'indício, os Yakgas podem ser incluídos entre 
as tribos dos Himalaias, tais como os tibetanos. 


VERSO 6 


«ui wg sem: d femp d 
ACT RASTET I E 


Dhruva Mahārāja luta contra os Yaksas 


dadhmau $ankhar brhad-bühuh 
kharh dias canunàdayan 

yenodvigna-drsah ksattar 
upadevyo 'trasan bhr$am 


dadhmau—soprou; Sarikham-—büzio; brhat-bâhuh—a pessoa de 
braços fortes; kham-—o céu; disah ca—e todas as direções; anunâda- 
yan—fazendo ressoar; yena— pelo que; uivigna-dr$ah— pareciam 
muito ansiosas; ksatrah—meu querido: Vidura; upadevyah—as 
esposas «dos Yakgas; atrasan—ficaram amedrontadas; bhr$am— 
muito. 


TRADUÇÃO 
“Maitreya continuou: Meu querido Vidura, chegando a Alakápuri, 
Dhruva Mahārāja imediatamente soprou seu búzio, cujo som 
reverberou por todo o céu e em todas as direções. As espòsas dos 
Yakşas ficaram muito amedrontadas. Seus olhos demonstravam 
que elas estavam cheias de ansiedade. 


VERSO 7 


am fire afes RARE | 
a 9 


tato niskramya balina 
upadeva-mahà-bhajah 

asahantas tan-ninadam 
abhipetur udayudhàh 


tatah—depois disso; niskramya-—saindo; balinah— poderosíssi- 
mos; upadeva—de Kuvera; mahã-bharâh — grandes soldados; asa- 
hantah—incapazes de tolerar; tar=do búzio; ninàdam—som; 
abhipetuh—atacaram; udayudhah—equipados com diversas armas. 


TRADUÇÃO 

heróis dos Yaksas, incapazes 
de tolerar a vibração retumbante do búzio de Dhruva Maharaja, 
saíram armados de sua cidade e atacaram Dhruva. 


Ó herói Vidura, os 
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VERSO 8 


E 
e grana ERA 1 


sa tân âpatato vira 
ugra-dhanvà mahà-rathah 

ekaikarh yugapat sarván 
ahan bánais tribhis tribhih 


sah—Dhruva Maharaja; tàn—todos eles; ápatatah—caindo sobre 
ele; virah—herói; ugra-dhanva—poderoso arqueiro; mahá-rathah— 
que podia lutar contra muitas quadrigas; eka-ekam—um após 
outro; yugapat—simultaneamente; sarván—todos eles; ahan— 
matou; bünaih-—com flechas; tribhih tribhih —em grupos de trés. 


TRADUÇÃO 
Dhruva Mahürája, que era um grande quadrigário e certamente 
também um grande arqueiro, imediatamente pós-se a matá-los, 
disparando trés flechas de cada vez. 


VERSO 9 


3 3 rama ad ca RI 
RRA a ST a IS 


te vai lalãta-lagnais tair 
isubhih sarva eva hi 

matvá nirastam átmánam 
asarhsan karma tasya tat 


te—eles; vai—certamente; lalafa-lagnaih—apontadas para suas 
cabeças; taih—por aquelas; isubhih-—flechas; sarve—todas elas; 
eva—certamente; hi—sem falta; matvã-— pensando; nirastam —der- 
rotados; atmânam-—eles próprios; asarisan—louvaram; karma— 
ação; tasya— dele;tar-—aquela. 


“Verso 10] Dhruva Mahārāja luta contra os Yaksas 


TRADUÇÃO 
Quando os heróis dos Yaksas viram que todas as suas cabeças 
estavam sendo assim ameaçadas por Dhruva Mahãrãja, foi-lhes 
muito fácil entender a situação perigosa em que se encontravam. 
Embora concluíssem que certamente seriam derrotados, como 
heróis, eles louvaram a ação de Dhruva. 


SIGNIFICADO 
Este espírito de luta'com atitude esportiva é muito significativo 
neste verso. Os Yaksas sofreram rigoroso ataque de Dhruva Mahã- 
rája, que era inimigo deles, mas, mesmo assim, ao testemunharem 
os maravilhosos e heróicos atos de Mahārāja Dhruva, ficaram 
muito satisfeitos com ele, Esta franca apreciação da bravura do 
inimigo é uma caracteristica do verdadeiro espírito kgatriya. 


VERSO 10 


te pi càmum amrsyantah 
püda-sparéam ivoragàh 

sarair avidhyan yugapad 
dvi-gunarh pracikirgavah 


reos Yakgas; api—também; ca—e; amum—e Dhruva; ampsy- 
antah—náo tolerando; pada-sparsam—=sendo tocadas pelos pés; 
iva—como; uragüh—serpentes; Saraih—com flechas; avidhyan— 
atingidas; yugapat—simultaneamente; dvi-gunam—duas vezes 
mais; pracikirsavah—tentando revidar. 


TRADUCAO 
Assim como serpentes, que nào podem tolerar ser pisadas pelos 
pés de ninguém, os Yaksas, não tolerando a bravura admirável de 
Dhruva Maharája, atiraram duas vezes mais flechas — seis de cada 
um de seus soldados — e assim, com grande valentia, mostraram os 
seus poderes. 
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VERSOS 11—12 


i mus ae: are | 
ma ENS sf ttn 

T i aei ea | 
Paga TAT NRR 


tatah parigha-nistrimśaih 
prāsaśūla-paraśvadhaih 

śakty-rştibhir bhuśundībhiś 
citra-vājaih śarair api 


abhyavarşan prakupitāh 
saratharh saha-sárathim 

icchantas tat pratikartum 
ayutânârh trayodaśa 


tatah—em seguida; parigha—com clavas de ferro; nistrimsaih—e 
espadas; prāsa-śūla—com tridentes; paraśvadhaih—e lanças; śakti— 
com chucos; rstibhili—-e.arpóes; bhusundibhih—com armas bhu- 
Sundi; citra-vãjaih—tendo várias penas; $araih—com flechas; api— 
também; abhyavarsan—eles arremessaram em Dhruva; praku- 
pitàh—estando irados; sa-ratham—juntamente com sua quadriga; 
saha-sárathim— juntamente com seu quadrigário; icchantah—dese- 
jando;.tar—iniciativas de Dhruva; pratikartum—revidar; ayutánám— 
de dez mil; trayodasa—treze. 





TRADUCAO 

Havia cento e trinta mil fortes soldados Yaksas, todos iradíssimos 
e desejando revidar as admiráveis iniciativas de Dhruva Mahãrãja. 
Com força total, eles arremessaram em Dhruva Mabhárája, como 
também em.sua quadriga e quadrigário, vários tipos de flechas de 
pena, parighas [clavas de ferro], nistrirasas [espadas], prásasúlas 
[tridentes], para$vadhas [langas], $aktis [chucos], rstis [arpóes] e 
armas bhusundi. 


Dhruva Mahārāja luta contra os Yaksas 


VERSO 13 


A UE UN 
a ERA ARO ar LRM 


aurtânapâdih sa tadã 
sastra-vargena bhürinà 

na evàdrsyatàcchanna 
asarena yathà girih 


auttanapadih—Dhruva Maháraja; Sah—ele; tadà—nessa altura; 
Sastra-varsena—por uma saraivada de armas; bhürinà—incessante; 
nü-—n&o: eva —certamente; ady$yata-—era visivel; dcchannah—sendo 
coberto; dsárena— por constante tempestade; yarhã-—-como; girih— 
uma montanha. 


TRADUÇÃO 


Dhruva Maharája foi completamente coberto por uma incessante 
saraivada de armas, assim como uma montanha é coberta por 
incessante tempestade. 


SIGNIFICADO 

Srila Visvanátha Cakravarti Thakura indica a este respeito que, 
embora Dhruva Mahárája fosse coberto pelas incessanites flechas do 
inimigo, isso não significa que ele sucumbiu na batalha. O exemplo 
do pico de uma montanha sendo coberto por chuva incessante é 
justamente adequado, pois, quando uma montanha é coberta por 
chuva incessante, todas as coisas sujas são lavadas do corpo da 
montanha. De modo semelhante, à incessante saraivada de flechas 
do inimigo deu a Dhruva Mahãrája novo vigor para derrotá-los. 
Em outras palavras, qualquer incompetência que ele pudesse ter 
mostrado foi eliminada. 


VERSO 14 


aaa AA TA | 
sia ud mus quse ite 
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háhà-kàras tadaivasit 
siddhanãm divi pasyatâm 

hato 'yarh mãnavah süryo 
magnah punya-janárnave 


hãhã-kãrah—tumulto de desapontamento; tadd—nessa altura; 
eva-—certamente; dsit--manifestou-se; siddhânâm— de todos os resi- 
dentes de Siddhaloka; divi--no céu; pasyatâm-—que observavam a 
luta; hatah—morto; ayam—este; mánavah—neto de Manu; súryah— 
sol; magnah— posto; punya-jana—dos Yaksas; arnave—no oceano. 


TRADUÇÃO 
Todos os Siddhas dos sistemas planetários superiores observavam 
a luta do céu, e, ao verem que Dhruva Mahãrãja tinha sido coberto 
pelas incessantes flechas do inimigo, eles bradaram tumultuosa- 
mente: “Dhruva, o neto de Manu, agora está perdido!” Eles excla- 
maram que Dhruva Mahárája era como o sol, mas que agora se 
havia posto no oceano dos Yakgas. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra mânava é muito significativa. De um modo 
geral, esta palavra é usada para significar “ser humano,” Dhruva 
Mahárája também. é descrito aqui como: mānava. Não- apenas 
Dhruva Mahārāja descende. de Manu, mas toda a sociedade hu- 
mana descende de Manu, Segundo a civilização védica, Manu é o 
legislador. Mesmo hoje em dia, os hindus na Índia seguem as leis 
dadas por Manu, Portanto, todos na sociedade humana são mãna- 
vas, ou descendentes de Manu, mas Dhruva Maharaája é um mánava 
distinto porque é um grande devoto. 

Os cidadãos do planeta Siddhaloka, cujos habitantes podem voar 
no céu sem aviões, estavam ansiosos acerca do bem-estar de Dhruva 
Mahàrája no campo de batalha. Srila Rúpa Gosvâmi diz, portanto, 
que não é apenas o Senhor Supremo quem protege bem o devoto, 
senão que todos os semideuses, e mesmo os homens comuns, estão 
ansiosos acerca de sua segurança e bem-estar. A comparação feita 
aqui, de que Dhruva' Mahãrája parecia imergir no oceano dos 
Yaksas, também é significativa. Quando o sol se põe no horizonte, 
parece que o sol afunda no oceano, mas, de fato, o sol não está em 
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apuros. De modo semelhante, embora Dhruva parecesse afundar no 
oceano dos Yaksas, ele nào estava em apuros. Assim como o sol 
nasce novamente tão logo chegue o fim da noite, do mesmo modo, 
Dhruva Mahãrãja, embora pudesse ter estado em apuros (porque, 
afinal de contas, tratava-se de uma luta, e em quaisquer atividades 
bélicas há reveses), isto não significava que ele estava derrotado. 


VERSO 15 


Ta mm anA | 
safra ART EE RSN 


nadatsu yātudhāneşu 
jaya-kāśişv atho mrdhe 

udatisthad rathas tasya 
nihürüd iva bháskarah 


nadatsu—enquanto exclamavam;- yátudhünegu—os fantasmagó- 
ricos Yaksas; jaya-küsigu—proclamando vitória; atho— entáo; 
mrdhe—na luta; udatisthat—apareceu; rathah—a quadriga; tar 
sya—de Dhruva Maháraja; niharát—da neblina; ¡va—como; bhas- 
karah—o sol. 


TRADUÇÃO 
Os Yaksas, sendo temporariamente vitoriosos, exclamaram que 
haviam derrotado Dhruva Mahārāja. Mas, neste ínterim, a qua- 
driga de Dhruva subitamente apareceu, assim como o sol aparece 
de repente de dentro da neblina. 


SIGNIFICADO 

Aqui Dhruva Mahãrája é comparado ao sol e a grande multidão 
dos Yakgas à neblina. A neblina é insignificante em comparação 
com o sol. Embora às vezes o sol pareça estar coberto pela neblina, 
de fato nada pode cobrir o sol. Nossos olhos é que podem ser 
cobertos por uma nuvem, mas o sol nunca é coberto. Esta compa- 
ração com o sol confirma a grandeza de Dhruva Mahárâja sob 
todas as circunstâncias. 
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VERSO 16 


dhanur visphürjayan divyarh 
dvigatâm khedam udvahan 

astraugharh vyadhamad bânair 
“ghanânikam ivânilah 


dhanuh—seu arco; vispharjayan-—retesando; divyam—maravi- 
lhoso; dvisatâm—dos inimigos; khedam-—lamentação; udvahan— 
criando; astra-ogham-— diferentes tipos de armas; vyadhamar-—ele 
espalhou; bánaih—com suas flechas; ghana—de nuvens; anikam— 
um exército; iva—como; anilah—vento. 


TRADUCAO 
Dhruva Maharája retesava seu arco e suas flechas sibilavam, cau- 
sando lamentação nos corações de seus inimigos. Ele pôs-se a dis- 
parar flechas incessantes, despedaçando todas as variadas armas 
S assim como uma rajada de vento espalha as nuvens reunidas 
no céu. 


VERSO 17 


a A AO A 
SUEÑA Ara ar on 


tasya te capa-nirmuktà 
bhittva varmáni raksasám 
kàyün àvivisus tigmã 
girin asanayo yathá 


tasya=de Dhruva; te—aquelas flechas; cápa—do arco; nirmuk- 
tüh-— disparadas; bhittvà— tendo trespassado; varmáni—escudos; rak- 
sasám—dos demônios; kãyân—corpos; avivi$uh— penetraram; 
tigmah—afiadas; girin—montanhas; asanayah—raios; yatha— 
assim como. 


Verso 19] Dhruva Mahãrãja luta contra os Yaksas 


TRADUÇÃO 
As afiadas flechas disparadas do arco de Dhruva Mahārāja tres- 
passaram os escudos e corpos do inimigo, assim como os raios dis- 
parados pelo rei do céu desmantelam os corpos das montanhas. 


VERSOS 18—19 
aè: afamat deea: | 
REO LE 
aque maA: | 
AREA orgao items MRS 


bhallaih sarichidyamânânãm 
Sirobhis cãru-kundalaih 

ürubhir hema-tâlâbhair 
dorbhir valaya-valgubhih 


hàra-keyüra-mukujair 
usnisais ca mahã-dhanaih 
àstrtãs tà rana-bhuvo 
rejur vira-mano-harüh 


bhallaih-— por suas flechas; safichidyamânânâm—dos Yaksas que 
foram despedaçados; $irobhih—com cabeças; câru—belas; kun- 
dalaih—com brincos; ârubhih-—com coxas; hema-tàlübhaih —como 
palmeiras douradas; dorbhih—com bragos; valaya-valgubhih—com 
belos braceletes; hãra—com guirlandas; keyira-—braçadeiras; muku- 
faih—e elmos; usnisaih—com turbantes; ca—também; mahá- 
dhanaih— valiosíssimos; astrtàh—coberto; tàh—aquele;. rana- 
bhuvah—campo de batalha; rejuh—comegaram a. tremeluzir; 
vira—dos heróis; manah-harah—confundindo as mentes. 





TRADUÇÃO 
O grande sábio Maitreya continuou: Meu querido Vidura, as 
cabeças daqueles que foram despedaçados pelas flechas, de Dhruva 
Mahãrãja estavam mui belamente decoradas com brincos, e tur- 
bantes. As pernas de seus corpos eram belas como palmeiras dou- 
radas, seus braços estavam adornados com braceletes e braçadeiras 
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dourados, e sobre suas cabeças havia valiosíssimos elmos incrusta- 
dos de ouro. Todos esses ornamentos espalhados por todo aquele 
campo de batalha eram muito atrativos e poderiam confundir a 
mente de um herói. 


SIGNIFICADO 
Parece que naquela época os soldados costumavam ir ao campo 
de batalha altamente decorados com ornamentos dourados, com 
elmos e turbantes, e, quando eles tombavam mortos, o despojo era 
tomado pelo grupo inimigo. O fato de eles tombarem mortos na 
batalha com suas muitas vestes decoradas a ouro era decerto uma 
oportunidade lucrativa para os heróis no campo de batalha. 


VERSO 20 


gain gato enfin 
item: grada: | 
sm farra ag 
a A 


hatàvasistà itare ranájirád 
rakso-ganãh ksatriya-varya-sãyakaih 

pràyo vivrknàvayavà vidudruvur 
mrgendra-vikridita-yüthapà iva 


hata-avasistâh—os soldados restantes que não foram mortos; 
itare—outros; rana-ajirãt-—do campo de batalha; raksah-ganãh-—os 
Yaksas; ksatriya-varya—do maior dos ksatrivas, ou guerreiros; 
sayakaih—pelas flechas; prayah—a maioria; vivrkna—despedaga- 
dos; avayaváh—os membros de seus corpos; vidudruvuh—fugiram; 
mrgendra— por um leão; vikridita—sendo derrotados; yiithapah— 
elefantes; iva—como. 


TRADUÇÃO 
Os Yakgas restantes que de alguma forma não foram mortos 
tiveram seus membros despedaçados pelas flechas do grande guer- 
reiro Dhrúva Mahãrija. Então, eles começaram a fugir, assim 
como os elefantes fogem quando derrotados por um leão. 


Verso 22] Dhruva Mahārāja luta contra os Yaksas 


VERSO 21 


amma: a AMA 
E d 
gi Raah naaa fai 
aia Rda RU 


apasyamânah sa tadãtatâyinam 
mahã-mrdhe kaficana mânavottamah 
purir didrksann api nàvisad dvigarn 
na mãyinârh veda cikirgitarh janah 
apasyamünah—como nào observasse; sah—Dhruva; tadá—na- 
quele momento; áratáyinam—soldados opostos armados; mahã- 
mrdhe—naquele grande campo de: batalha; kaficana — qualquer; 
'mánava-uttamah—o melhor dos seres humanos; purim—a cidade; 
didrksan—desejando ver; api—embora; na avisat—náo entrou; dvi- 
sám—dos inimigos; na—náo; mayinam—dos místicos; veda—co- 
nhece; cikirsitam—os planos; janah—ninguém. 


TRADUÇÃO 
Dhruva Mahārāja, o melhor dos seres humanos, observou que 
naquele grande campo de batalha não sobrara nem sequer um sol- 
dado inimigo de pé e com armas apropriadas. Então ele desejou ver 
a cidade de Alakãpuri, mas pensou consigo mesmo: “Ninguém co- 
nhece os planos dos místicos Yakgas.” 


VERSO 22 


al 
Vr mm Ra asen 112211 


iti bruvam$ citra-rathah sva-sárathirn 
yattah paresürn pratiyoga-sankitah 

$ugrâva sabdarh jaladher iveritarn 
nabhasvato diksu rajo nvadr$yata 
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iti—assim; bruvan—falando; citra-rathah—Dhruva Maharaja, 
cuja quadriga era belíssima; sva-sárathim—com seu quadrigário; 
yattah—estando de sentinela; paresãm-—de seus inimigos; pratiyoga— 
contra-ataque; sarikitah--estando apreensivo; susrâva-—ouviram; 
Sabdam—som; jaladheh-—-do oceano; iva—como se; iritam— 
ressoou; nabhasvatah—por causa do vento; diksu—em todas as 
dirégóes; rajah—poeira; anu—entáo; adrsyata—foi percebida. 


TRADUÇÃO 
Neste ínterim, enquanto Dhruva Mahãrãja, apreensivo com seus 
inimigos místicos, falava com seu quadrigário, eles ouviram um 
som formidável, como se todo o oceano estivesse ali, e descobriram 
que do céu caía sobre eles uma grande tempestade de poeira, vinda 
de todas as direções. 


VERSO 23 
grada aaa aa: | 
freperfem frg ARRE 130 


ksanenücchàditarh vyoma 
ghanánikena sarvatah 

visphurat-taditá diksu 
trâsayat-stanayitnunã 


ksanena—num: instante; ¿ccháditam—4oi coberto; vyoma-—o 
céu; ghana—de densas nuvens; anikena—com uma massa; sarvatah— 
em toda a parte; visphurat—resplendentes; tadità—com relâmpa- 
gos; diksu—em todas as diregóes; trásayat—ameagando; stanayit- 
nunã-—com trovoadas. 


TRADUÇÃO 
Num instante, todo o céu escureceu-se com densas nuvens e 
ouviu-se trovejar fortemente. Havia resplendentes relâmpagos e 
pesadas chuvas. 
VERSO 24 


ria MÀ -— 


Dhruva Mahārāja luta contra os Yaksas 


vavrsü rudhiraughasrk- 
púya-vin-mútra-medasah 

nipetur gaganüd asya 
kabandhüny agrato 'nagha 


vavrsuh—langada; rudhira-de' sangue; ogha-—uma inundação; 
asrk—muco; püya— pus; vif—excremento; mütra—urina; medasah— 
€ tutano; nipetuh—comecaram-a:cair; gagandt—do céu; asya—de 
Dhruva; kabandháni=troncos de corpos; agratah—em frente; 
anagha—ó impecável Vidura. 


TRADUÇÃO 
Meu querido e impecável Vidura, aquela tempestade caía sobre 
Dhruva Maharája, carregada de sangue, muco, pus, excremento, 
urina e tutano, e troncos de corpós caíam do céu. 


"VERSO 25 


aa: sena fifi: dtf, | 
erre ferragens ara RU 


tarah khe 'dr$yata girir 
nipetuh sarvato-disam 

gadá-parigha-nistrimsa- 
musalàáh sásma-varsinah 


tatah—em seguida; khe-—no -céu; adr$yata—tornou-se visível; 
girih—uma montanha; nipetuh—cairam; sarvatah-di$éam—de todas 
as diregúes; : gadá—magas; parigha—clavas de ferro; nistrirn$a— 
espadas; musalāh—maças; sa:aśma—grandes pedaços de pedra; 
varsinah—com uma saraivada de: 


TRADUÇÃO 
Então, uma grande montanha tornou-se visível no céu, e de todas 
as direções caiu granizo, juntamente com lanças, maças, espadas, 
clavas de ferro e grandes pedaços de pedra. 
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VERSO 26 


asa masia: | 
IATA O: RATA A: RU 


ahayo Sani-nih$vasa 
vamanto gnirh rusaksibhih 
abhyadhàvan gajà mattàh: 
sirhha-vyàghras ca yüthasah 





ahayah—serpentes; asani—raios; nihgvasah—respirando; vaman- 
tah—vomitando; agnim—fogo; rusá-aksibhih—com olhos irados; 
abhyadhàvan—avangaram; gajàh—elefantes; mattàh—enfurecidos; 
sirhha—leóes; vydghráh —tigres; ca—também; yúthasah—em grupos. 


TRADUÇÃO 
Dhruva Mahārāja também viu muitas serpentes enormes com 
olhos irados, vomitando fogo e vindo para devorá-lo, juntamente 
com grupos de elefantes, leóes e tigres enfurecidos. 


VERSO 27 


e fifa: gua ad qw | 
E ATEO 


samudra úrmibhir bhimah 
plavayan sarvato bhuvam 

âsasâda mahã-hrâdah 
kalpànta iva bhisanah 


samudrah-—o mar; ürmibhihi—com ondas; bhimah—feroz; plà- 
vayan—inundando; sarvatah—em todas as direções; bhuvam—a 
terra; ãsasâda--avançou; mahã-hrâdah-— produzindo grandes sons; 
kalpa-ante—(a dissolução) ao final de um kalpa; iva—como; bhi- 
sanah—medonho. 
TRADUÇÃO 
Então, como se fosse o momento da dissolução de todo o mundo, 


0 mar feroz, com ondas espumantes e grandes sons estrondosos, 
apareceu diante dele. 


Dhruva Mahürája luta contra os Yaksas 


VERSO 28 
GARA ARA d 
mgl - mnm tae 


evam-vidhány anekáni 
trasanány amanasvinám 

sasrjus tigma-gataya 
asurya mãyayâsurâh 


evam-vidhâni—(fenômenos) como este, anekâni—muitas varieda- 
des de; trüsahüni—medonho; amanasvindm— para os homens 
menos inteligentes; sasrjuh—eles criaram; tigma-gatayah—de na- 
tureza abominável; dsurya—demoníaca; máyaya—com ilusão; asu- 
rãh—os demônios. 


TRADUÇÃO 
Os demônios Yaksas são por natureza muito abomináveis, e com 
seu demoníaco poder de ilusão, podem criar muitos fenômenos 
estranhos para amedrontar aqueles que são menos inteligentes. 


VERSO 29 


Ret | 
fear area gets ea tas IRS 


dhruve prayuktâm asurais 
târm'mãyâm atidustarâm 

nisamya tasya munayah: 
Sam ásamsan samágatáh 


dhruve—contra Dhruva; prayuktám—infligido; asuraih=-pelos 
demónios; tdm-—aquele; máyam—poder místico; ati-dustaram— 
muito perigoso; nisamya—após ouvirem; tasya—sua; munayah—os 
grandes sábios; $am—boa fortuna; ãsarhsan-—dando encorajamento 
a; samāgatāh— reuniram-se. 
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TRADUÇÃO 
Após ouvirem que Dhruva Mahãrãja fora dominado pelos místi- 
cos truques ilusórios dos demônios, os grandes sábios imediata- 
mente reuniram-se para oferecer-lhe auspicioso encorajamento. 


VERSO 30 


Hep sus 
Mara atos arm 
araña ra | 
aaa, FRA tg 
isa a RAR T Io 


munaya ücuh 
auttânapâda bhagavârhs tava Sarngadhanvã 
devah ksinotv avanatârti-haro vipaksãn 
yan-nâmadheyam abhidhãya nisamya caddhã 
loko fijas tarati dustaram ariga mrtyum 


munayah úcuh—os sábios disseram; aurtânapâda —ó filho do rei 
Uttânapãda; bhagavân—a Suprema: Personalidade de Deus; tava-— 
tua; farnga-dhanvü—aquele que porta o arco chamado Sàrnga; 
devah—o Senhor; ksinotu—que Ele mate; avanata—da alma ren- 
dida; árti—as afligóes; harah=que elimina; vipaksan—inimigos; 
yat—cujo; nàmadheyam-— santo nome; abhidhàya— pronunciando; 
nisamya— ouvindo; ca—também; addhà-—imediatamente; lokah— 
pessoas; añjasá—inteiramente; tarati—vencem; dustaram—insupe- 
rável; ariga—ó Dhruva; mrtyum-— morte. 


TRADUÇÃO 

Todos os sábios disseram: Querido Dhruva, ó filho do rei Uttâna- 
pida, que a Suprema Personalidade de Deus conhecida como 
Sarngadhanvã, que alivia as aflições de Seus devotos, mate todos os 
teus ameaçadores inimigos. O santo nome do Senhor é tão pode- 
roso como o próprio Senhor. Portanto, simplesmente cantando e 
ouvindo o santo nome do Senhor, muitos homens podem ser intei- 
ramente protegidos da morte cruel, sem dificuldade. Assim se põe a 
salvo o devoto. 


Verso 30] Dhruva Mahárája luta contra os Yaksas 


SIGNIFICADO 
Os grandes rsis aproximaram-se de Dhruva Mahárája no momento 
em que sua mente estava muito perplexa devido às proezas mágicas 
dos Yaksas. O devoto é sempre protegido pela Suprema Personali- 
dade de Deus. Inspirados por Ele, os sábios vieram encorajar 
Dhruva Mahãrãja e garantir-lhe que não havia perigo porque ele 
era uma alma inteiramente rendida ao Senhor Supremo. Pela graça 
do Senhor, se no momento da morte o devoto puder simplesmente 
cantar Seu santo nome — Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, 
Hare Hare / Hare Râma, Hare Râma, Râma Râma, Hare Hare — 
cantando este mahã-mantra, ele imediatamente atravessará o grande 
oceano do céu material e entrará no céu espiritual. Não terá 
jamais que voltar para a repetição de nascimentos e mortes. Sim- 
plesmente cantando o santo nome do Senhor, pode-se atravessar o 
oceano da morte, de modo que. Dhruva Mahárája seria certamente 
capaz de superar as ilusórias proezas mágicas dos Yakgas, que 

naquele momento perturbavam sua mente. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Quarto 
Canto, Décimo Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado 
“A luta de Dhruva Maharaája contra os Yaksas.” 
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Bhagavad-gitã (7.14), mãm eva ye prapadyante mãyâm etâm taranti 
te. Sem Nárãyana, a Suprema Personalidade de Deus, ninguém é 
capaz de superar a ação da energia ilusória. Sri Caitanya Maháprabhu 
também nos deu uma boa arma para esta era, como se afirma no 
Bhagavatam::sáñgopángástra — nesta era, a naráyanástra, ou arma 
para afastar maya, é o canto do mantra Hare Krsna de acordo com 
os associados do Senhor Caitanya, tais como Advaita Prabhu, Nityá- 
nanda, Gadadhara e Srivãsa. 


VERSO 2 


dar afim spem: | 
fifa da ma air 


sandhiyamáàna etasmin 
maya guhyaka-nirmitah 

ksipram vinesur vidura 
klesà jfiánodaye yathà 


sandhiyamüne—enquanto introduzia em seu arco; etasmin—esta 
náráyanástra; mayáh—as ilusdes; guhyaka-nirmitah—criadas pelos 
Yakgas; ksipram—imediatamente; vinesuh—foram destruídas; vi- 
dura-—6 Vidura; kle$ãh-—dores e prazeres ilusórios; jfiana-udaye— 
com o despertar do conhecimento; yathã-—assim como. 





TRADUÇÃO 
Logo que Dhruva Mahãrãja introduziu a flecha nüráyanástra em 
seu arco, a ilusão criada pelos Yakgas desapareceu imediatamente, 
assim como todas as dores e prazeres materiais se extinguem 
quando alguém se conscientiza plenamente do eu. 


SIGNIFICADO 
Krsna é como o sol, e máya, ou a energia ilusória de Krgna, € 
como a escuridáo. Escuridáo significa auséncia de luz; de modo 
semelhante, mãyã significa ausência de consciência de Krsna. A 
consciência de Krgna e mayã sempre existem, lado a lado. Logo que 
haja um despertar de consciência de Krsna, todas as dores e pra- 
zeres ilusórios da existência material'se extinguem. Mayâm etam 
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taranti te: o cantar constante do mahã-mantra manter-nos-á sempre 
afastados da energia ilusória de māyā. 


VERSO 3 


quwiei gÑ mamas 
SU iara: 
Rian. nana 
am asi sire: frais: 1 3 


tasyürsàstram dhanusi prayuñjatah 
suvarna-punkháh kalahamsa-vásasah 
vinihsrtà àvivisur dvigad-balarh 
vathã vanarh bhima-ravãh Sikhandinah 


tasya—enquanto Dhruva; drja-astram—-a arma: dada por Nà- 


ráyana Rsi; dhanusi—em seu arco; prayufijatah —fixadas; suvarna- 
purikhãh-—(flechas) com hastes douradas; kalaharnsa-vâsasah—-com 
penas semelhantes às asas: de um cisne; vinihsrtüh-—disparadas; 
âvivisuh—penetravam; dvisar-balam-—nos soldados-do: inimigo; 
yathá—assim como; vanam—numa floresta; bhima-ravãh-—produ- 
zindo som tumultuoso; Sikhandinah—pavões. 





TRADUÇÃO 
Nem bem Dhruva Mahãrãja fixara a arma feita por Nãriyana 
Rsi em seu arco, e este já disparava flechas com hastes douradas e 
penas semelhantes às asas de um cisne. Elas penetravam nos solda- 
dos inimigos com grande som sibilante, assim como os pavões 
entram numa floresta produzindo som tumultuoso. 


VERSO 4 
ir: a fa 
fama: grata Segal: | 
AAA GN sam: 
Gol Aa 
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tais tigma-dhàraih pradhane Sili-mukhair 
itas tatah punya-janà upadrutàh 

tam abhyadhàvan kupità udayudhah 
suparnam unnaddha-phanã ivâhayah 


taih—por aquelas; rigmia-dhãraih-—que tinham pontas afiadas; 
pradhane—no campo de batalha; ili-mukhaihi—flechas; itah tatah— 
aqui e ali; punya-jandh—os Yakgas; upadrutdh—estando agitadís- 
simos; tam—em direcáo a Dhruva Mahàrája; abhyadhávan— preci- 
pitaram-se; kupitah—estando irados; udayudhah—empunhando 
suas armas; suparnam—em diregáo a Garuda; unnaddha-phanah— 
com capelos erguidos; iva—- como; ahayah-—serpentes. 





TRADUÇÃO 

Aquelas flechas afiadas desanimaram os soldados inimigos, que 
ficaram quase inconscientes, porém, vários Yaksas no campo de 
batalha, enfurecidos com Dhruva Mahárája, de alguma forma pega- 
ram suas armas e atacaram-no. Assim como serpentes agitadas por 
Garuda rastejam em direção a Garuda com seus capelos erguidos, 
todos os soldados Yaksas prepararam-se para derrotar Dhruva 
Mahárãja empunhando suas armas. 


VERSO 5 
Wo qM gef su 
farra 
fra oa 
aña ña RR tl 


sa tàn prsatkair abhidhavato mrdhe 
nikrtta-bâhiiru-Sirodharodarân 

ninâya lokam param arka-mandalarn 
vrajanti nirbhidya yam ürdhva-retasah 


sah—ele (Dhruva Maharàja); tan—todos os Yaksas; prsatkaih— 
por suas flechas; abhidhavatah—adiantando-se; mrdhe—no campo 
de batalha; nikrtta—sendo separados; báhu— bragos; üru—coxas; 
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Sirah-dhara-— pescoços; udarün—e estómagos; ninaya—libertou; /o- 
kam—para o planeta; param—supremo; arka-mandalam—o globo 
solar; vrajanti—vão; nirbhidya- penetrando; yam-—para o qual; 
ürdhva-retasah—aqueles que não ejaculam sêmen em momento 
algum. 


TRADUÇÃO 
Ao ver os Yakşas adiantando-se, Dhruva Mahārāja imediata- 
mente pegou suas flechas e despedaçou os inimigos. Separando seus 
braços, pernas, cabeças e estômagos de seus corpos, ele libertou os 
Yaksas, transferindo-os para o sistema planetário que está situado 
acima do globo solar e que só pode ser alcangado por brahmacaris 
de primeira classe, que nunca ejacularam sêmen. 


SIGNIFICADO 

Para os não-devotos, é auspicioso serem mortos pelo:Senhor ou 
por Seus devotos. Os Yaksas foram mortos indiscriminadamente 
por Dhruva Mahãrája, mas alcançaram -o sistema planetário que 
somente brahmacáris que jamais ejacularam sêmen podem alcançar. 
Assim como os jfiânis impersonalistas ou os demônios mortos pelo 
Senhor alcançam Brahmaloka, ou Satyaloka, as pessoas mortas por 
um devoto do Senhor também atingem Satyaloka. Para chegar ao 
sistema planetário Satyaloka aqui descrito, é preciso elevar-se acima 
do globo solar. Matar, portanto, não é sempre mau; Se a matança e 
feita pela Suprema Personalidade de Deus ou por Seu devoto, ou 
em grandes sacrifícios, ela serve para o benefício da entidade morta 
desta maneira. A dita não-violência material é muito insignificante 
em comparação'com a matança feita pela Suprema Personalidade 
de Deus ou por Seus devotos. Mesmo quando um rei ou o governo 
do estado mata uma pessoa que é um assassino, essa matança serve 
para o benefício do assassino, pois assim ele pode purificar-se de 
todas as reações pecaminosas. 

Uma expressão importante neste verso é ürdhva-retasah, que 
significa brahmacáris que jamais ejacularam sêmen. O celibato é 
tão importante que, mesmo que alguém não se submeta a nenhuma 
das austeridades, penitências ou cerimônias ritualísticas prescritas 
nos Vedas, se simplesmente se mantiver um brahmacãri puro, não 
ejaculando sêmen, o resultado será que, após a morte, ele irá a 
Satyaloka. De um modo geral, a vida sexual é a causa de todas as 
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misérias no mundo material. Na civilização védica, restringe-se a 
vida sexual de várias maneiras. De toda a população da estrutura 
social, apenas os-grhasthas tém permissão de vida sexual restrita. 
Todos os outros abstêm-se do sexo. Especialmente as pessoas desta 
era desconhecem o valor de não ejacular seu sêmen. Sendo assim, 
elas se envolvem de várias maneiras com qualidades materiais e 
sofrem uma existência de pura luta. A palavra ârdhva-retasah 
indica especialmente os sannyâsis Mayâvadis, que se submetem a 
estritos princípios de austeridade. Porém, no Bhagavad-gitã (8.16), 
o Senhor diz que mesmo que alguém vá até Brahmaloka, ele volta 
novamente (ãbrahma-bhuvanãl lokãh punar âvartino 'rjuna). Por- 
tanto, verdadeira mukri, ou liberação, só se pode alcançar através 
do serviço devocional, porque mediante o serviço devocional pode- 
se ultrapassar Brahmaloka, ou seja, alcançar o mundo espiritual, de 
onde jamais se volta. Os sannyásis Máyavadis tem muito orgulho de 
se tornarem liberados, mas a verdadeira liberação não é possível a 
menos que se esteja em contato com o Senhor Supremo em serviço 
devocional. Diz-se que harim vinã na srtirh taranti: sem a miseri- 
córdia de Krsna, ninguém pode alcançar a liberação. 


VERSO 6 


a eee que 
mr Ra: 

AO vu fund 
o efi 


1án hanyamánán abhiviksya guhyakán 
anágasas citra-rathena bhúrisah 

auttânapâdim krpayã pitâmaho 
manur jagâdopagatah saharsibhih 


tân—aqueles Yakgas; hanyamánán—sendo mortos; abhiviksya— 
vendo; guhyakán—os Yakgas; andgasah—inocentes; citra-rathena— 
por Dhruva Mahãrãja, que tinha uma bela quadriga; bhüri$ah— 
muitíssimo; auttânapâdim-—ao filho de Uttânapada; krpayã-—por 
misericórdia; pitâmahah—o avô; manuh—Svàyambhuva Manu; 
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jagāda—deu instruções; upagatah—aproximou-se; saha-rsibhih— 
com grandes sábios: 


TRADUÇÃO 
Ao ver que seu neto Dhruva Maharaja estava matando tantos dos 
Yaksas que realmente nào eram ofensores, Svàyambhuva Manu, 
por sua grande compaixáo, aproximou-se de Dhruva junto com 
grandes sábios para dar-lhe boas instruções. 


SIGNIFICADO 

Dhruva Mahãrãja atacou: Alakâpuri, a cidade dos Yaksas, 
porque seu irmão fora morto por um deles. Na verdade, somente 
um dos cidadãos, e não todos eles, era culpado da morte de 
Uttama, seu irmão. Dhruva Mahārāja, evidentemente, tomou medi- 
das muito sérias quando seu irmão -foi- morto pelos Yakgas. A 
guerra foi declarada e a luta: prosseguia. Isso às vezes acontece 
também nos dias modernos — por culpa de um homem às vezes 


todo um estado é atacado: Este tipo de ataque global não é apro- 
vado por Manu, o pai-e legislador da raça: humana. Portanto, ele 
queria impedir seu neto Dhruva de continuar a matar os cidadãos 
Yaksas que nào eram ofensores. 


VERSO 7 


agea 
a FA AR T d 
mo gaa ea: SN 


manur uvāca 
alarh vatsātiroşeņa 
tamo-dvāreņa pāpmanā 
yena punya-janán etán 
avadhis tvam anãgasah 


manuh uvaca— Manu disse; alam—o bastante; vatsa—meu queri- 
do menino; atirosena—com ira excessiva; tamah-dvárena—o ca- 
minho da ignorância; pāpmanā—pecaminoso; yena—pelo qual; 
punya-janân—os Yaksas; etân—todos esses; avadhih— mataste; 
tvam—tu; anāgasah—inocentes. 
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TRADUÇÃO 
O Senhor Manu disse: Meu querido filho, por favor, pára. Não é 
bom tornar-se desnecessariamente irado — este é o caminho da 
vida infernal. Agora estás passando do limite, matando Yaksas que 
na verdade não são ofensores. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra atirosena significa “com ira desnecessária.” 
Quando Dhruva Mahãraja passou dos limites da ira necessária, seu 
avô, Svàyambhuva Manu, veio logo protegê-lo de cometer mais 
ações pecaminosas. Com isto, podemos entender que matar não é 
mau, mas, quando a matança é feita desnecessariamente ou quando 
matam uma pessoa inocente, tal matança abre o caminho para o 
inferno.: Dhruva Mahārāja foi poupado de semelhante ação peca- 
minosa porque era um grande devoto. 

O ksatriya tem permissáo de-matar somente para manter a leie a 
ordem do estado; ele não tem permissão de matar ou cometer vio- 
lência sem um motivo: A violência é decerto um caminho que leva a 
condições de vida infernais, se bem que também seja necessária 
para se manter 'a'lei e a ordem do estado; Aqui'o Senhor Manu 
proibiu Dhruva Mahārāja de matar os Yakgas porque somente um 
deles era punível por ter matado seu irmão, Uttama; não que todos 
os cidadãos Yakgas fossem passívéis'de punição. Observamos, con- 
tudo, que na guerra moderna atacam cidadãos inocentes que não 
têm culpa de nada. Segundo a lei de Manu, semelhante guerra é 
atividade pecaminosíssima. Além disso, atualmente as nações civi- 
lizadas estão desnecessariamente mantendo. muitos: matadouros 
para matar animais inocentes. Quando uma nação é atacada por 
seus inimigos, a matança em massa de cidadãos deve ser conside- 
rada uma reação às próprias atividades pecaminosas deles. Esta é a 
lei da natureza. 


VERSO 8 


area a mafai, 
qd MR. 


nàsmat-kulocitarh tata 
karmaitat sad-vigarhitam 
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vadho yad upadevánám 
ürabdhas te krtainasam 


na—náo; asmat-kula—nossa familia; uciram—digno; tdta—meu 
querido filho; karma—agáo; etat—isto; sat—por autoridades em 
religião; vigarhitam—proibida; vadhah—a matanga; yat—a qual; 
upadevünüm—dos Yaksas; árabdhah—foi praticada; te—por ti; 
akrta-enasâm— daqueles que são inocentes. 


TRADUÇÃO 
Meu querido filho, o ato de teres matado os Yakgas inocentes 
não é absolutamente aprovado pelas autoridades, e não é digno de 
nossa família, que é tida como conhecedora das leis da religião e 
irreligiño. 


VERSO 9 


o SED EU | 
e RRE S 


nanv ekasyüparüdhena 
prasangad bahavo hatàh 

bhrátur vadhabhitaptena 
rvayânga bhrãtr-vatsala 


nanu-—certamente; ekasya—de um (Yaksa); aparâdhena-com 
a ofensa; prasangüt—por causa: da associagáo deles; bahavah— 
muitos; Aatàh—foram mortos; bhrütuh—de teu irmáo; vadha— pela 
morte; abhitaptena—estando pesaroso; tvaya—por ti; anga—meu 
querido filho; bhrãtr-varsala-—afetuoso com teu irmão. 


TRADUÇÃO 
Meu querido filho, está provado que tens muita afeição por teu 
irmão e estás muito pesaroso pelo fato de ele ter sido morto pelos 
Yaksas, mas considera bem — pela ofensa de um Yaksa, mataste 
muitos outros, que são inocentes. 
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VERSO 10 
aaa gia | 
TARA TA ATAR MN 
náyath márgo hi sadhúnám 
hrsikesanuvartinám 


yad dtmánam parág grhya 
pasuvad bhüta-vaisasam 


na— nunca; ayam—este; márgah—caminho; hi—decerto; sádhú- 
nám-—das pessoas honestas; hrsikesa—da Suprema Personalidade 
de Deus; anuvartinâm-—seguindo o caminho;. yat—o. qual; 4tmá- 
nam-—eu; parák—o corpo; grhya—julgando ser;.pasu-vat-—como 
animais; bhúta—de entidades vivas; vaisasam—matanga. 


TRADUÇÃO 
Não se deve aceitar o corpo como o eu e assim, como os animais, 
matar os corpos alheios. Isto é especialmente proibido pelas pessoas 
santas, que seguem o caminho do serviço devocional à Suprema 
Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

As palavras sâdhinâr hrsikeSânuvartinâm são muito significati- 
vas. Sádhu significa “uma pessoa santa.” Mas quem é uma pessoa 
santa? Pessoa santa é aquela que segue o caminho da prestação de 
serviços à Suprema Personalidade de Deus, Hrsikesa. O Nárada- 
paficarâtra diz que hr$ikena hrsike$a-sevanarh  bhaktir ucyate: o 
processo-de prestar serviço favorável à Suprema Personalidade de 
Deus com os sentidos chama-se bhakti, ou serviço devocional, Por- 
tanto, por que deveria uma pessoa já ocupada a serviço do Senhor 
ocupar-se em gozo pessoal dos sentidos? Aqui `o Senhor Manu 
lembra a Dhruva Mahãrãja que ele é um servo puro do Senhor. Por 
que deveria ele desnecessariamente envolver-se, como os animais, 
no conceito corpóreo da vida? Um animal pensa que o corpo de 
outro animal é seu alimento; portanto, no conceito corpóreo da 
vida, um animal ataca o outro.' Um ser humano; especialmente 
aquele que é devoto do Senhor, não deve agir assim. O sãdhu, ou 
devoto santo, não deve matar animais desnecessariamente. 
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VERSO 11 


Aqua quee ef TW | 
sens qa Aeee arara 12 80 


sarva-bhitatma-bhávena 
bhútavasam harim bhaván 

ãrâdhyâpa durãrâdhyarh 
visnos tar paramam padam 


sarva-bhüta—em todas as entidades vivas; drma—na Superalma; 
bhàvena—com meditacáo; bhüta—de toda a existência; avisam—a 
morada; harim—Senhor Hari; bhavan—tu; drádhya—adorando; 
apa—alcangaste; duraradhyam—muito difícil de propici: isnoh— 
do Senhor Visnu; tat—esta; paramam-— suprema; padam-—situac&o: 





TRADUÇÃO 
É muito difícil alcançar a morada espiritual de Hari, nos planetas 
Vaikuntha, mas és tão afortunado que já estás destinado a ir àquela 
morada, adorando-O como a morada suprema de todas as enti- 
dades vivas. 


SIGNIFICADO 

Os corpos materiais de todas as entidades vivas não podem exis- 
tir a menos que sirvam de abrigo à alma espiritual e à Superalma. A 
alma espiritual depende da Superalma, que está presente mesmo 
dentro do átomo. Portanto, uma vez que qualquer coisa, material 
ou' espiritual, é inteiramente dependente do Senhor Supremo, o 
Senhor Supremo é chamado aqui de bhúravasa. Sendo um: ksatriya, 
Dhruva Mahārāja poderia ter argumentado com seu avô; Manu, 
quando este lhe pediu que parasse de lutar. Mas; muito embora 
Dhruva pudesse ter argumentado que como ksatriya era seu dever 
lutar contra o inimigo, ele foi informado que, como toda entidade 
viva é uma residéncia do Senhor Supremo e pode ser considerada 
um templo do Senhor, a matança desnecessária de qualquer enti- 
dade viva não é permitida. 
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VERSO 12 


ad Reed Sum 
Ri a Damaia at mau a 


sa tvam harer anudhyàtas 
tat-purnsam api sammatah 

katham tv avadyam krtavàn 
anusiksan satárh vratam 


sah—essa pessoa; tvam—tu; hareh—pelo Senhor Supremo; 
anudhyátah—sendo sempre lembrado; tat—Seus; purisüm-— pelos 
devotos; api—também; sammatah—estimado; katham—por que; 
tu—entáo; avadyam—abominável (ato); krtavàn—executaste; 
anusiksan—estabelecendo o exemplo; satdm—de pessoas santas; 
vratam——um voto. 

TRADUCAO 

Por seres um devoto puro do Senhor, o Senhor está sempre pen- 
sando em ti, e também és reconhecido por todos os Seus devotos 
íntimos. Tua vida destina-se a servir de exemplo. Portanto, estou 
surpreso — por que empreendeste tão abominável façanha? 


SIGNIFICADO 

Dhruva Mahãrája era um devoto puro e estava acostumado a 
pensar sempre no Senhor, Reciprocamente, o Senhor sempre pensa 
naqueles devotos puros que só pensam nEle, vinte-e-quatro horas 
por dia. Assim como o devoto puro não conhece nada além do 
Senhor, do mesmo modo, o Senhor não conhece nada além de Seu 
devoto puro. Svâyambhuva Manu chamou a atenção de Dhruva 
Mahãrãja para este fato: “Não somente és um devoto puro, mas 
também és reconhecido por todos os devotos puros do Senhor. 
Deves sempre agir de maneira tão exemplar que os outros possam 
aprender contigo: Assim sendo, surpreende-me que tenhas matado 
tantos Yaksas inocentes." 


VERSO 13 


A aer emp AA | 
qa a ña RA AA IG 
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titiksaya karunayd 
maitryã câkhila-jantugu 

samatvena ca sarvatmà 
bhagavàn samprasidati 


titiksayà—com toleráncia; karunayà—com misericórdia; maitrya— 
com amizade; ca—também; akhila—universal; jantugu—às enti- 
dades vivas; samatvena—com equilíbrio; ca—também; sarva- 
dimá—a Superalma; bhagavan—a Personalidade de Deus; sam- 
prasidati—fica muito satisfeito. 


TRADUÇÃO 
O Senhor fica muito satisfeito com Seu devoto quando o devoto 
acolhe outras pessoas com tolerância, misericórdia, amizade e 
equanimidade. 


SIGNIFICADO 
É dever de um devoto avançado, na segunda fase de perfeição 


devocional, agir de acordo com este verso. Há três fases de vida 
devocional. Na fase inferior, o devoto simplesmente se interessa pela 
Deidade no templo, e adora o Senhor com grande devoção, de 
acordo com as regras e regulagóes. Na segunda fase, o devoto conhe- 
cé sua relação com o Senhor, sua relação com devotos afins, sua 
relação com pessoas inocentes e sua relação com pessoas invejo- 
sas. Às vezes, os devotos são maltratados por pessoas invejosas. 
Aconselha-se que o devoto avançado seja tolerante; ele deve demons- 
trar plena misericórdia para com pessoas que são ignorantes ou 
inocentes. O devoto-pregador deve demonstrar misericórdia para 
com pessoas inocentes, as quais ele'pode elevar ao serviço devo- 
cional. Todos, por posição constitucional, são servos eternos de 
Deus: Portanto, é função de um devoto despertar a consciência de 
Krsna em todos, Esta é a sua misericórdia. No que diz respeito ao 
tratamento que um devoto deve dar a outros devotos que estão em 
nível de igualdade com ele, ele deve manter amizade com esses devo- 
tos. Sua visão geral deve ser de encarar todas as entidades vivas 
como partes do Senhor Supremo. Diferentes entidades vivas apare- 
cem em diferentes formas de roupagem, mas, segundo a instrução 
do Bhagavad-gitã, uma pessoa erudita vê todas as entidades vivas 
igualmente. Tal maneira de tratar os demais por parte do devoto é 
muitíssimo apreciada pelo Senhor Supremo. Por isso se diz que 
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uma pessoa santa sempre é tolerante e misericordiosa; ela é amiga 
de todos, nunca inimiga de ninguém e é pacífica. Estas são algumas 
das boas qualidades de um devoto. 


VERSO 14 
WERT AR STE | 
fret dR a faira tll 


samprasanne bhagavati 
purusah pràkrtair gunaih 

vimukto jiva-nirmukto 
brahma nirvânam rechati 


samprasanne—com a satisfação; bhagavati—da Suprema Perso- 
nalidade de Deus; purusah-uma pessoa; prákrtaih-—dos materiais; 
gunaih-=—modos da natureza; vimuktah—libertando-se; ¡Iva- 
nirmuktah=!livre também do corpo sutil; brahma—ilimitada; nirva- 
nam-—bem-aventurança espiritual; rechati-—alcanga. 


TRADUÇÃO 
Uma pessoa que realmente satisfaz a Suprema Personalidade de 
Deus durante sua vida liberta-se das condições materiais grosseiras 
esutis. Livrando-se assim de todos os modos materiais da natureza, 
ela alcança ilimitada bem-aventurança espiritual. 


SIGNIFICADO 

Explica-se no verso anterior que devemos tratar todas-as enti- 
dades-vivas com tolerância, misericórdia, amizade e equanimidade. 
Com'tal comportamento, satisfazemos a Suprema Personalidade de 
Deus, e, com a satisfação dEle, o devoto livra-se imediatamente de 
todas'as condições materiais. O Senhor também confirma isto no 
Bhagavad-gitã: “Qualquer pessoa que se ocupe sincera e seriamente 
em Meu'sérviço situa-se de imediato na fase transcendental, em que 
pode gozar de ilimitada bem-aventurança espiritual,” Todos neste 
mundo material lutam arduamente para obter vida bem-aventurada, 
Infelizmente, as: pessoas não: sabem como alcançá-la. Os ateístas 
não acreditam em' Deus, e certamente não O satisfazem. Aqui se 
diz claramente que, ao satisfazermos a Suprema Personalidade de 
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Deus, imediatamente atingimos a plataforma espiritual e gozamos 
de ilimitada vida: bem-aventurada. Livrar-se da existência material 
significa livrar-se da influência da natureza material. 

A palavra samprasanne, que é usada neste verso, significa 
“estando satisfeito.” Cada um deve agir de tal maneira que o Senhor 
fique satisfeito com suas atividades: não é que a própria pessoa 
deva se satisfazer. Evidentemente, quando-o Senhor fica satisfeito, o 
devoto automaticamente fica satisfeito. Este é o segredo:do: processo 
de bhakti-yoga. Fora da bhakti-yoga, todos estáo buscando à satis- 
fação pessoal. Ninguém procura satisfazer o Senhor. Os karmis 
procuram satisfazer seus sentidos de forma grosseira; mas! mesmo: 
aqueles que se elevam à plataforma de conhecimento também pro- 
curam satisfazer-se a si mesmos, de forma sutil. Os karmis tentam 
satisfazer-sé a si mesmos através do gozo dos sentidos, e os jfiânis 
tentam satisfazer-se a si mesmos através de atividades sutis ou de 
especulação mental e julgando-se Deus. Os yogis também tentam 
satisfazer-se a si mesmos, pensando que podem alcançar diferentes 
perfeições místicas. Os devotos, porém, são os únicos que procuram 
satisfazer a Suprema Personalidade de Deus. O processo de auto- 
realização dos devotos é inteiramente diferente dos processos dos 
karmis, jfiânis e yogis. Todos os demais estão buscando à satisfação 
pessoal, ao passo que o devoto só quer saber de satisfazer o Senhor. 
O processo devocional é inteiramente diferente dos: Outros: tra~- 
balhando para satisfazer o Senhor por ocupar seus sentidos em 
serviço amoroso ao Senhor, o devoto situa-se imediatamente na pla- 
taforma transcendental, e goza de ilimitada vida bem-aventurada. 


VERSO 15 


ca Rê) 
RARA Ml 


bhütaih paficabhir ürabdhair 
yosit.puruga eva hi 

tayor vyavüyat sambhütir 
yosit-purusayor iha 


bhütaih—pelos elementos materiais; pañcabhih—cinco; árab- 
dhaih—desenvolvido; -yosit—mulher; purusah—homem; eva—de 
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modo-que; hi—certamente; 1ayoh—deles; vyavayat—pela vida 
sexual; sambhútih—a criagáo posterior; yosit—de:mulheres; puru- 
sayoh—e de homens; ¡ha—neste mundo material. 


TRADUÇÃO 
A criação do mundo material começa com os cinco elementos, de 
modo que tudo, inclusive o corpo de um homem ou de uma mulher, 
é criado a partir desses elementos. Através da vida sexual entre 
homem e mulher, o número de homens e mulheres neste mundo 
material aumenta cada vez mais. 


SIGNIFICADO 

Vendo que Dhruva Maharaja entendia a filosofia do Vaisnavismo 
e todavia ainda estava insatisfeito devido à morte-de seu irmão, 
Svàyambhuva Manu pôs-se a explicar-lhe como este corpo material 
é criado a partir dos cinco elementos da natureza material. 
Confirma-se isto também no Bhagavad-gitá. Prakrteh kriyamánáni: 
tudo é criado, mantido e aniquilado pelos modos da natureza mate- 
rial. Atrás de tudo, é claro, está a orientagáo da Suprema Persona= 
lidade: de Deus: Isto também é confirmado no Bhagavad-gitã 
(mayádhyaksena). No Nono: Capítulo, Krsna diz: “É sob. Minha 
superintendência que a natureza material está agindo.” Sváyam- 
bhuva Manu queria convencer Dhruva Mahārāja de que a morte do 
corpo material de seu irmáo nào era realmente culpa dos Yaksas: 
era um ato da natureza material..A Suprema Personalidade de 
Deus tem imensas variedades de poténcias, que atuam de diferentes 
maneiras grosseiras e sutis. 

É por essas poderosas poténcias que o universo é criado, embora 
grosseiramente ele pareça ser nada mais que os cinco elementos — 
terra, água, fogo, ar e éter: De modo semelhante, os corpos de todas 
as espécies de entidades vivas, sejam seres humanos ou semideuses, 
quadrúpedes ou pássaros, também são criados com os mesmos 
cinco elementos, e, através da união sexual, eles se expandem em 
mais e mais entidades vivas. Este é o processo de criação, manuten- 
ção e aniquilação. Não devemos nos deixar perturbar pelas ondas 
da natureza material neste processo. Dhruva Maharaja foi indire- 
tamente aconselhado a não ficar aflito pela morte de seu irmão, 
porque nossa relação com o corpo é inteiramente material. O 
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verdadeiro eu, a alma espiritual, não é jamais aniquilado ou morto 
por ninguém. 


VERSO 16 


cd sda ato ff: aa cu | 
sf ARA ARS IU 


evarh pravartate sargah 
sthitih samyama eva ca 

guna-vyatikarad rájan 
máyayá paramátmanah 


evam-—assim; pravartate—ocorre; sargah—criacáo; sthitih—ma- 
nutencáo; samyamah—aniquilagáo; eva—certamente; ca—e; guna— 
dos modos; vyatikarat—pela interação; rajan--6 rei; mãyayã — pela 
energia ilusória; parama-ãtmanah-—da Suprema Personalidade de 
Deus. 


TRADUÇÃO 
Manu continuou: Meu querido rei Dhruva, é simplesmente pela 
energia material ilusória da Suprema Personalidade de Deus e pela 
interação dos três modos da natureza material que ocorrem a 
criação, a manutenção e a aniquilação. 


SIGNIFICADO 

Primeiramente, a criação acontece com os ingredientes dos cinco 
elementos da natureza material. Depois, através da interação dos 
modos da natureza material, ocorre a manutenção também. Quando 
nasce uma criança, os pais imediatamente zelam'por sua manuten- 
ção. Esta tendência à manutenção da progênie está presente, não 
somente na sociedade humana, mas também na sociedade animal, 
Mesmo os tigres cuidam de seus filhotes, embora a propensão deles 
seja a de comer outros animais. Através da interação dos modos da 
natureza material, a criação, a manutenção e também a aniquilação 
ocorrem inevitavelmente. Porém, ao mesmo tempo, devemos saber 
que tudo isto é conduzido sob a superintendéncia da Suprema Per- 
sonalidade de Deus. Tudo está acontecendo como parte deste pro- 
cesso. A criação é a ação de rajo-guna, o modo da paixão; a 
manutenção é a ação de satrva-guna, o modo da bondade; e a 
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aniquilacáo é a acáo de tamo-guna, o modo: da ignoráncia. Pode- 
mos ver que aqueles que estáo situados no modo da bondade vivem 
mais do que os situados em tamo-guna ou rajo-guna. Em outras 
palavras, se alguém se eleva ao modo da bondade, eleva-se a um 
sistema planetário superior, onde a duração de vida é muito grande. 
Ordhvam gacchanti satva-sthah: grandes rsis; sábios e sannyasis 
que se mantém em sattva-guna; ou no modo da bondade material, 
sáo elevados a um sistema planetário superior. Aqueles que sáo 
transcendentais inclusive aos modos materiais da natureza estão 


situados no: modo da bondade pura; eles obtêm vida eterna no 
mundo espiritual. 


VERSO 17 


fifin. aR: gerta: d 
af fand ar ora AET LSN 


nimitta-mãtrarh tatrâsin 
nirgunah purusarsabhah 

vyaktávyaktam idarh visvarh 
yatra bhramati lohavat 


nimitta-mátram—causa remota; tatra—entáo; dsit—foi;. nir- 
gunah—náo contaminada; purusa-rsabhah—a Pessoa Suprema; 
vyakta—manifesto; avyaktam—imanifesto; idam—este; visvam— 
mundo; yatra—onde; bhramati—move-se; loha-vat—como o ferro. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Dhruva, a Suprema Personalidade de Deus não é 
contaminada pelos modos materiais da natureza. Ele é a causa 
remota da criação desta manifestação cósmica material. Quando 
Ele dá o ímpeto, muitas outras causas e efeitos são produzidos, e 


assim todo o universo se move, assim como a força integrada de um 
ímã faz o ferro se mover. 


SIGNIFICADO 
Neste verso, explica-se como a energia externa da Suprema Per- 
sonalidade de Deus atua dentro deste mundo material. Tudo acon- 
tece por intermédio da energia do Senhor Supremo. Os filósofos 
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ateus, que náo concordam em aceitar a Suprema Personalidade de 
Deus como a causa original da criagáo, pensam que o mundo mate- 
rial se move pela ação e reação de diferentes elementos materiais. 
Um simples exemplo da interação de elementos ocorre quando mis- 
turamos soda e ácido e se produz o movimento de efervescência. 
Porém, não se pode produzir vida através de semelhante interação 
de substâncias químicas. Existem 8.400.000 diferentes espécies de 
vida, com diferentes desejos e diferentes ações. Não é válida a 
explicação de que a força material está atuando simplesmente com 
base na reação química. Um exemplo adequado a este respeito é o 
do oleiro e do torno do oleiro. O torno do oleiro gira, e muitas 
variedades de potes de barro surgem. Há muitas causas para os 
potes de barro, mas a causa original é o oleiro, que imprime certa 
força ao torno. Esta força surge por superintendência dele. A 
mesma idéia explica-se no Bhagavad-gitã — por trás de todas as 
ações e reações materiais, está Krsna, a Suprema Personalidade de 
Deus. Krsna diz que tudo depende de Sua energia, todavia Ele não 
está em toda a parte. O pote é produzido sob determinadas con- 
dições de ação e reação da energia material, mas o oleiro não está 
no pote. De modo semelhante, a criação material é provocada pelo 
Senhor, mas Ele permanece à parte. Como se afirma nos Vedas, Ele 
simplesmente lançou um olhar sobre ela e a agitação da matéria 
imediatamente começou. 

No Bhagavad-girã se diz também que o Senhor fecunda a energia 
material com as jivas partes integrantes, e assim as diferentes 
formas e diferentes atividades sucedem-se imediatamente. Devido 
aos diversos desejos e atividades kármicas da alma jiva, diversas 
classes de corpos em diferentes espécies são produzidas. Na teoria 
de Darwin não se aceita que a entidade viva é alma espiritual, e por 
isso sua explicação da evolução é incompleta. As variedades de 
fenômenos ocorrem dentro deste universo por causa das ações e 
reações dos três modos materiais, mas o criador, ou causa original, 
é a Suprema Personalidade de Deus, que é mencionada aqui como 
nimitta-mãtram, à causa remota. Ele simplesmente empurra 0 torno 
com Sua energia. Segundo os filósofos Máyavadis, o Brahman 
Supremo transforma-Se em muitas variedades de formas, mas isto 
não é verdade: Ele é sempre transcendental às ações e reações dos 
gunas materiais, embora seja a causa de todas as causas. O Senhor 
Brahma diz, portanto, no Brahma-samhita (5.1): 
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isvarah paramah krsnah 
sac-cid-ànanda-vigrahah 

anádir ádir govindah 
sarva-kárana-káranam 


Existem muitas causas e efeitos, masa causa original é Sri Krsna. 


VERSO 18 
A ATA SISTI 
ied fire 
mfia: ag fdn lc 
sa khalv idarh bhagavàn kàla-saktyà 
guna-praváhena vibhakta-viryah 


karoty akartaiva nihanty ahantá 
cesta vibhúmnah khalu durvibhávyá 


sah—o; khalu—contudo; idam—este (universo); bhagaván—a 
Personalidade de Deus; kdla—do tempo; saktyd—pela força; guna- 
praváhena—pela interação dos modos da natureza; vibhakta— 
divididas; viryah--(cujas) potências; karoti—atua sobre; akartà— 
0 náo-executante; eva—embora; nihanti— mate; ahantã—não- 
matador; cesfá—a energia; vibhimnah—do Senhor; khalu—certa- 
mente; durvibhàvyà—inconcebível; 


TRADUCAO 
A Suprema Personalidade de Deus, por meio de Sua inconcebível 
energia suprema, o tempo, provoca a interação dos três modos da 
natureza material, e assim variedades de energia se manifestam. 
Parece que Ele age, mas Ele não é o ator. Ele mata, mas não é o 
matador. Assim, subentende-se que é somente por Seu poder incon- 
cebível que tudo acontece. 
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SIGNIFICADO 

A palavra durvibhavyã significa “não concebível por nosso 
minúsculo cérebro”, e vibhakta-viryah significa “divididas em varie- 
dades de potências.” Esta é a explicação correta para a manifes- 
tação de energias criativas no mundo material. Podemos melhor 
entender a misericórdia do Senhor através de um exemplo: um 
governo estatal sempre deve ser misericordioso, mas às vezes, para 
manter a lei e a ordem, o governo emprega sua força policial, e 
assim impõe castigo aos cidadãos rebeldes, Do mesmo modo, a 
Suprema Personalidade de Deus sempre é misericordiosa e plena 
de qualidades transcendentais, mas determinadas almas indivi- 
duais esqueceram-se de sua relação com Krsna e se esforçam por 
assenhorear-se da natureza material, Como resultado de seu es- 
forço, elas se envolvem com variedades de interação material. É 
correto argumentar, contudo, que, como a energia surge da Su- 
prema Personalidade de Deus, Ele é o executor, No verso anterior, 
a expressão nimitta-mãtram indica que-o Senhor Supremo está 
completamente à parte da ação e reação deste mundo, material, 
Como tudo está sendo feito? A este respeito, tem-se usado a palavra 
“inconcebível,” A compreensão disto não está dentro do poder do 
pequeno cérebro de ninguém; a menos que aceitemos o poder e 
energia inconcebíveis do Senhor, não podemos fazer progresso 
algum. As forças que atuam são decerto estabelecidas pela Suprema 
Personalidade de Deus, mas Ele está sempre à parte das ações e 
reações delas. As variedades de energia: produzidas pela interação 
da natureza material produzem as variedades de espécies de vida e 
sua felicidade e infelicidade resultantes. 

No Visnu..Puràna explica-se muito bem como o Senhor age; o 
fogo está situado num determinado lugar, ao, passo que o calor e a 
luz produzidos pelo fogo agem de muitas maneiras diversas. Outro 
exemplo dado é que a central elétrica está situada num lugar só, 
mas, através de suas energias, vários tipos de maquinarias se 
movem. A produção não é jamais idêntica à fonte original de ener- 
gia, mas a fonte original de energia, sendo. o fator primário, é simul- 
taneamente igual ao produto e diferente dele. Portanto, a filosofia 
do Senhor Caitanya, acintya-bhedabheda-tartve, é a maneira per 
feita de entendimento. Neste mundo material, o Senhor encarna sob 
três formas —como Brahmã, Visnu e Siva — através das quais Ele 
Se encarrega dos três modos da natureza material. Através de Sua 





522 Srimad-Bhágavatam [Canto 4, Cap. 11 


encarnação como Brahmã, Ele cria, na encarnação de Visnu Ele 
mantém, e, através de Sua encarnação como Siva, Ele também ani- 
quila. Porém, a fonte original de Brahma, Vignu e Siva —Garbho- 
dakasáyi Visnu— está sempre à parte dessas ações e reações da 
natureza material. 

VERSO 19 


AAA AURA: 
HE AR ATARIRA IRI 


so 'nanto 'nta-karah kálo 
'nadir adi-krd avyayah 

janam janena janayan 
márayan mrtyunüntakam 


sah-—Ele; anantah—infinito; anta-karah—aniquilador; kalah— 
tempo; anádih—sem:comego; Adi-krt—comego de tudo; avyayah— 
sem diminuigáo; janam—entidades vivas; janena—pelas entidades 
vivas; janayan—fazendo que nascam; marayan—matando; mptyu- 
nü—pela morte; antakam-—matadores: 





TRADUÇÃO 

Meu querido Dhruva, a Suprema Personalidade de Deus existe 
eternamente, mas, sob a forma do tempo, Ele é o matador de tudo. 
Ele não tem começo, embora seja o começo de tudo, tampouco 
alguma vez Ele Se esgota, embora tudo se esgote no devido curso 
do tempo. As entidades vivas são criadas por intermédio do pai e 
mortas por intermédio da morte, mas Ele está perpetuamente livre 
do nascimento e da morte. 


SIGNIFICADO 

A autoridade suprema e poder inconcebível da Suprema Persona- 
lidade de Deus podem ser minuciosamente estudados a partir deste 
verso. Ele sempre é ilimitado. Isto significa que Ele não é criado 
nem tem fim. Ele é, entretanto, a morte (sob a forma do tempo), 
como se descreve no Bhagavad-gitã: Krsna diz: “Eu sou a morte. 
No fim da vida de alguém, Eu tiro-lhe tudo.” O tempo eterno não 
tem começo, mas é o criador de todas as criaturas. Dá-se o exemplo 
da pedra filosofal, que cria muitas pedras e jóias preciosas mas não 
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decresce em poder. De modo semelhante, a criação ocorre muitas 
vezes, tudo é mantido, e, após certo tempo, tudo é aniquilado — 
mas o criador original, o Senhor Supremo, permanece intacto e não 
tem Seu poder diminuído. A criação secundária é feita por Brahma, 
mas Brahma é criado pela Divindade Suprema. O Senhor Siva ani- 
quila toda a criação, mas no fim ele também é aniquilado por Visnu. 
O Senhor Visnu permanece. Nos hinos védicos, afirma-se que no 
início existe apenas Visnu e que somente Ele permanece no final. 

Um exemplo pode ajudar-nos à entender a poténcia inconcebível 
do Senhor Supremo. Na recente história da guerra a Suprema Per- 
sonalidade de Deus criou um Hitler e, antes disso, um Napoleão 
Bonaparte, cada um dos quais 'matou muitas entidades: vivas na 
guerra.Mas no fim Bonaparte e Hitler também foram mortos. 
Ainda hoje, as pessoas estão muito interessadas em escrever e ler 
livros sobre Hitler e Bonaparte e sobre como eles mataram tantas 
pessoas na guerra. Ano após ano, publicam-se muitos livros para O 
público ler sobre como Hitler matou milhares de judeus nos campos 
de concentração. Mas ninguém: realiza investigações sobre quem 
matou Hitler e quem criou tão gigantesco matador de seres huma- 
nos. Os devotos do Senhor não estão muito interessados no estudo 
da transitória história do mundo. Eles estão interessados somente 
nEle, que é o criador, mantenedor e aniquilador original. Este é o 
propósito do movimento para-a consciência de Krgna. 


VERSO 20 


3.3 ama a aa 
que qa: ad sat 
do vera 
an aia quaRt: (Roll 


na vai sva-pakso 'sya vipaksa eva và 
parasya mrtyor vi$atah samarn prajâh 

tari dhàvamünam anudhávanty anisá 
yathà rajárnsy anilarh bhüta-sarighüh 


na— nào; vai--entretanto; sva-pakgah-—aliado; asya--da Supre- 
ma Personalidade de Deus; vipaksah—inimigo; eva—certamente; 
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vàd— ou; parasya—do Supremo; mrtyoh-—sob a forma do tempo; 
visatali—entrando; samam-—igualmente; prajah—entidades vivas; 
tam-—a Ele; dhàvamüánam-— movendo; anudhàvanti—seguem atrás; 
anisáh— entidades vivas dependentes; yatha—assim como; rajamsi— 
partículas de poeira; anilam—o vento; bhizta-sarighah outros ele- 
mentos materiais. 


TRADUÇÃO 

A Suprema Personalidade de Deus, sob Seu aspecto de tempo 
eterno, está presente no mundo material e é neutro em relação a 
todos. Ninguém é Seu aliado, e ninguém é Seu inimigo. Dentro da 
jurisdição do elemento tempo, todos desfrutam ou sofrem o resul- 
tado de seu próprio karma, ou atividades fruitivas. Assim como, 
quando o vento sopra, pequenas partículas de poeira voam no ar, 
do mesmo modo, segundo nosso karma em particular, sofremos ou 
gozamos da vida material. 


SIGNIFICADO 

Embora a Suprema Personalidade de Deus seja a causa original 
de todas as causas, Ele não é responsável pelos sofrimentos ou 
gozos materiais de ninguém. Não existe tal parcialidade da parte do 
Senhor Suprémo. Os menos inteligentes acusam o Senhor Supremo 
de ser parcial e proclamam que este é o motivo pelo qual uma 
pessoa desfruta neste mundo material e outra sofre. Mas este verso 
diz especificamente que nào existe'tal parcialidade da parte do 
Senhor Supremo. As entidades vivas, entretanto, nunca são inde- 
pendentes. Logo que declaram sua independência" do controlador 
supremo, elas são imediatamente postas neste mundo material para 
tentar a sorte livremente, na medida do possível. Quando o mundo 
material é criado para tais entidades vivas desorientadas, elas criam 
seu próprio karma, atividades fruitivas, e aproveitam-se do ele- 
mento tempo, criando, desse modo, sua própria fortuna ou infor- 
túnio. Todos são criados, todos são mantidos e todos por fim são 
mortos. Quanto'a essas três coisas, o Senhor é igual para com 
todos; é de acordo com nosso karma que sofremos e desfrutamos. A 
posição superior ou inferior da entidade viva, seu sofrimento e des- 
frute, devem-se a seu próprio karma. A palavra exata usada a este 
respeito é anisah, que significa “dependente de seu próprio karma.” 
É costume dar-se o exemplo de que o governo oferece a todos as 
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oportunidades para ação e administração governamental, porém, 
por nossa própria escolha, criamos uma situação que nos obriga a 
existir sob diferentes tipos de consciência. O exemplo dado neste 
verso é que, ao soprar, o vento faz partículas de poeira flutuarem 
no ar. Ocasionalmente ocorre o:relámpago e, depois, seguem-se tor- 
rentes de chuva, e assim a estagáo chuvosa cria uma: situagáo de 
variedades na floresta. Deus é muito bondoso — Ele dá a todos. a 
mesma oportunidade — mas, pelas ações resultantes de nosso pró- 
prio karma, sofremos ou gozamos deste-mundo material. 


VERSO 21 


ais reter fra 
sweat cfc: erit quere Piquet UR QU 


üyuso pacayam jantos 
tathaivopacayam vibhuh 

ubhübhyàrh rahitah sva-stho 
duhsthasya vidadhàt y asau 


ayusah—da duragáo de: vida; apacayam—diminuigáo; jantoh— 
das entidades vivas; rathā—de modo semelhante; eva—também; 
upacayam—aumento; vibhuh—a Suprema Personalidade de Deus; 
ubhàbhyàm-—de ambas; rahitah—livre; sva-sthah— sempre situado 
em Sua posição transcendental; duhsthasya—das entidades: vivas 
sob as leis do karma; vidadhāti—concede; asau— Ele. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus, Visnu, é todo-poderosa, e 
concede os resultados de nossas atividades fruitivas. Assim, embora 
a duração de vida de uma entidade viva seja muito pequena, ao 
passo que a de outra é muito grande, Ele sempre está em Sua 
posição transcendental, e não há possibilidade de Sua duração de 
vida diminuir ou aumentar. 


SIGNIFICADO S i 
Tanto o mosquito quanto o-Senhor Brahmã são entidades vivas 
no mundo material; ambos sáo centelhas diminutas e: partes do 
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Senhor Supremo. Tanto a curtíssima duração de vida do mosquito 
quanto a longuíssima vida do Senhor Brahmã são concedidas pela 
Suprema Personalidade de Deus de acordo com os resultados do 
karma deles. Mas, no Brahma-sarihità, encontramos esta afirmação: 
karmàni nirdahati — o Senhor diminui ou extingue as reações dos 
devotos. O mesmo fato é explicado no Bhagavad-gitã. Yajriarthat 
karmano: 'nyatra: devemos executar karma somente como propó- 
sito: de satisfazer o Senhor Supremo, caso contrário, ficaremos 
presos pelas ações e reações do karma, Sob as leis do karma, uma 
entidade viva vagueia dentro do universo sob a regência do tempo 
eterno, e às vezes se torna um mosquito e outras vezes o Senhor 
Brahmã. Para um homem sensato este negócio não é muito frutí- 
fero. O Bhagavad-gitã (9.25) adverte às entidades vivas: yânti deva- 
vratà deván — aqueles que são propensosa adorar os semideuses 
vão aos planetas dos semideuses, e aqueles que são propensos a 
adorar os Pitãs, antepassados, vão aos Pitãs. Aqueles que são incli- 
nados a atividades materiais permanecem na esfera material. Porém, 
quem se ocupa em serviço devocional alcança a morada da Su- 
prema Personalidade de Deus, onde não há nem nascimento nem 
morte, nem diversas variedades de vida sob a influência da lei do 
karma. O melhor interesse da entidade viva é ocupar-se em serviço 
devocional e voltar ao lar, voltar ao Supremo, Srila Bhaktivinoda 
Thakura aconselhava: “Meu amigo, estás sendo arrastado pelas 
ondas do tempo da natureza material. Por favor, procura entender 
que és servo eterno do Senhor. Então tudo terminará, e serás eter- 
namente feliz.” 








VERSO 22 


Wfucn qudd MARAR gT | 
a dd da qa UR 


kecit karma vadanty enan 
svabhüvam apare:nrpa 

eke külam pare daivarn 
purnsah kàmam utápare 


kecit—alguns; karma—atividades fruitivas; vadanti—explicam; 
enam —isto; svabhavam-—natureza; apare—outros; nrpa— meu que- 
rido- rei- Dhruva; eke—alguns; kálam—tempo; pare—outros; 
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daivam—destino; pumsah—da entidade viva; kâmam-—desejo; 
uta—também; apare—outros. 


TRADUÇÃO 
A diferenciação entre variedades de vida e suas condições de 
sofrimento e prazer são explicadas por alguns como sendo resultado 
do karma. Outros dizem que se devem à natureza, outros ao tempo, 
outros ao destino, e ainda outros dizem que tudo se deve ao desejo. 


SIGNIFICADO. 

Existem diversas: classes: de. filósofos. — mimárhsakas, ateístas, 
astrônomos, sexualistas e tantas outras classificações de especu- 
ladores mentais. A verdadeira conclusão é que é apenas o nosso 
trabalho que nos prende neste mundo: material em diferentes varie- 
dades de vida. Nos Vedas explica-se como essas variedades sur- 
giram: elas se devem ao desejo da entidade viva, A entidade viva 
não é uma pedra morta; ela tem diferentes variedades de desejos, ou 
küma. Os Vedas dizem: kâmo arsit. As entidades vivas são origi- 
nalmente partes do Senhor, como centelhas de um fogo, mas caíram 
neste mundo material, atraídas por um desejo de se assenhorearem 
da natureza. Isto é um fato. Toda entidade viva está se esforçando 
para assenhorear-se'o mais que pode dos recursos materiais. 

Este kâma, ou desejo; 'não pode ser aniquilado. Certos filósofos 
dizem que, se alguém renuncia a seus desejos, novamente -se libera, 
Mas não é absolutamente possível renunciar aos desejos, pois. o 
desejo é um sintoma da entidade viva. Se não houvesse desejos, a 
entidade viva seria uma pedra morta. Srila Narottama dása Thá- 
kura, portanto, aconselha que voltemos nosso desejo para o serviço 
à Suprema Personalidade de Deus. Então os desejos purificar-se-ão. 
E, quando nossos desejos se purificam, libertamo-nos de toda a 
contaminação material. A conclusão é que as teorias dos diferentes 
filósofos para explicar as variedades de vida e suas dores e prazeres 
são todas imperfeitas. A verdadeira explicação é que somos servos 
eternos de Deus e que, tão logo nos esqueçamos desta relação, 
somos atirados ao mundo material, onde criamos nossas diferentes 
atividades e sofremos ou gozamos de seus resultados. Somos atira- 
dos a este mundo material pelo desejo, mas o mesmo desejo deve ser 
purificado e empregado no serviço devocional ao Senhor. Só então 
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eliminaremos nossa doença de vaguear pelo universo sob diferentes 
formas e condições. 


VERSO 23 


TARA AMARA T 
aì Rfi ARA RAN 


avyaktasyáprameyas ya 


nünà-sakty-udayasya ca 
na vai cikirsitam tàta 
ko vedütha sva-sambhavam 





avyaktasya—do imanifesto; aprameyasya—da Transcendência; 
nànà—várias; «akti—energias; udayasya—dEle, que dá origem a; 
ca—também; na—jamais; vai—certamente; cikirsitam— 0. plano; 
tüta—meu querido filho; kah—quem; veda— pode conhecer; atha— 
portanto; sva—própria; sambhavam—origem. 


TRADUÇÃO 

A Verdade Absoluta, a Transcendência, jamais Se sujeita ao 
entendimento do esforço sensório imperfeito, tampouco está sujeita 
à experiência direta. Ele é o senhor de variedades de energias, como 
a energia material plena, e ninguém pode entender Seus planos e 
ações; portanto, deve-se concluir que, embora Ele seja a causa origi- 
nal de todas as causas, ninguém pode conhecê-lO através da especu- 
lação mental. 


SIGNIFICADO 

Pode-se levantar esta questão: “Uma vez que há tantas variedades 
de filósofos teorizando de diferentes maneiras, qual deles está cor- 
reto?" A resposta é que a Verdade Absoluta, a Transcendência, não 
está jamais sujeita à experiência direta ou à especulação mental. O 
especulador mental pode ser chamado de Doutor Sapo. Conta-se a 
história de um sapo num poço de um metro de profundidade que 
queria calcular as dimensões do Oceano Atlântico com base no 
conhecimento de seu próprio poço. Porém, esta tarefa era impossí- 
vel para o Doutor Sapo. Pode ser que alguém seja um grande acadê- 
mico, intelectual ou professor, mas não adianta ele especular para 


Verso 23] Svãyambhuva Manu aconselha Dhruva Mahãrãja 529 


entender a Verdade Absoluta, pois seus sentidos são limitados. A 
causa de todas as causas, a Verdade Absoluta, pode ser conhecida 
através da própria Verdade Absoluta, e não através de nosso pr: 
cesso ascendente de abordagem. Quando o sol não é visível à noite 
ou quando está coberto por uma nuvem de dia, não é possível 
deixá-lo 'a descoberto, seja através da força física ou mental, seja 
através de instrumentos científicos, muito embora o sol esteja no 
céu. Ninguém pode dizer que descobriu um holofote tão poderoso 
que, se alguém subir a um telhado e o focalizar em direção ao céu 
noturno, poderá fazer com que o sol seja visto. Semelhante holo- 
fote não existe, nem é possível. 

Neste verso, a palavra avyakta, “imanifesto”, indica que nenhum 
esforço de suposto avanço científico de conhecimento pode manifes- 
tar a Verdade Absoluta. A Transcendência não é objeto de expe- 
riência direta. Pode-se conhecer a Verdade Absoluta da mesma 
maneira que se pode conhecer o sol coberto por uma nuvem ou 
coberto pela noite, pois, quando o sol nasce de manhã, por sua 
própria conta, então todos podem vê-lo, todos podem ver o mundo 
e todos podem ver-se a si mesmos. Esta compreensão da auto- 
realização chama-se dtma-tattva. Contudo, a menos que cheguemos 
a entender dima-tattva, permaneceremos na escuridão em que 
nascemos. Sendo assim, ninguém pode entender o plano da Su- 
prema Personalidade de Deus. O Senhor está equipado com varie- 
dades de energias, como se afirma na literatura védica (parasya 
Saktir vividhaiva $rüyate). Ele está equipado com a energia do 
tempo eterno. Ele não apenas possui a energia material que vemos e 
experimentamos, como também possui muitas energias de reserva, 
as quais pode manifestar no devido curso do tempo, quando necessá- 
rio. O cientista material pode apenas estudar a compreensão parcial 
das variedades de energias; ele pode tomar uma das energias e 
tentar entendê-la com conhecimento limitado, mas, de qualquer 
modo, não é possível entender a Verdade Absoluta plenamente por 
meio da ciência material. Nenhum cientista material pode predizer 
o que acontecerá no futuro. O processo de bhakti-yoga, contudo, é 
inteiramente diferente do dito avanço científico de conhecimento. O 
devoto rende-se totalmente ao Supremo, que Se lhe revela por Sua 
misericórdia imotivada. Como se afirma no Bhagavad-gitã, dadâmi 
buddhi-yogari tam. O Senhor diz: “Eu lhe dou inteligência.” O que 
é esta inteligência? Yena mãm upayânti te. O Senhor nos dá a 
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inteligência para cruzar o oceano de nescidade e voltar ao lar, voltar 
ao Supremo. Em conclusão, não se pode entender a causa de todas 
as causas, a Verdade Absoluta, ou-o/ Brahman Supremo, por meio 
da especulação filosófica, mas Ele Se revela a Seu devoto porque o 
devoto rende-se plenamente a Seus pés de lótus: O Bhagavad-gitã 
deve ser-aceito, portanto, como uma escritura revelada e proferida 
pela própria Verdade Absoluta quando de Sua vinda a este planeta. 
Se-qualquer pessoa inteligente quiser:saber o que é Deus, deverá 
estudar: esta literatura transcendental sob a orientação de um 
mestre espiritual fidedigno: Então será muito fácil compreender 
Krsna como Ele é. 


VERSO 24 


Rg ST | 
farc q da FR rema REN 


na caite putraka bhrátur 
hantáro dhanadánugáh 
visargüdünayos tàta 
pumso daivam hi kàranam 


na-—nuncá; ca—também; ete—todos esses; putraka—meu queri- 
do filho; bhràtuh—de teu irmáo; hantarah-—matadores; dhanada— 
de Kuvera; anugáh-—seguidores; visarga—do nascimento; ddánayoh— 
da morte; táta—meu querido filho; puriisah—de uma entidade viva; 
daivam-=o Supremo; hi==certamente; karanam—a causa. 





TRADUÇÃO 
Meu querido filho, aqueles Yaksas, que são descendentes de 
Kuvera, não são realmente os matadores de teu irmão; o nasci- 
mento e a morte de cada entidade viva são causados pelo Supremo, 
que é certamente a causa de todas as causas. 


VERSO 25 


au Rd añ AA AAA! 
anà MÉRITO AURA: NUI 
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sa eva visvam srjati 
sa evavati hanti ca 
athâpi hy anahankãrân 
nàjyate guna-karmabhih 


sah— Ele; eva— certamente; vi$vam—-o universo; srjati—cria; 
sah—Ele; eva—certamente; avati—mantém; hanti—aniquila; ca— 
também; arha api—além disso; hi—certamente; anahañkara!—de 
ser sem ego; na—náo; ajyate—Se enreda; guna-—pelos modos da 
natureza material; karmabhih—pelas atividades. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus cria este mundo material, o 
mantém e o aniquila no devido curso do tempo, mas, como Ele é 
transcendental a essas atividades, nunca é afetado pelo ego em tal 
ação ou pelos modos da natureza material. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra anahañkara significa “sem ego.” A alma 
condicionada tem um falso ego, e, como resultado de seu karma, 
obtém diferentes tipos de corpos neste mundo material. Às vezes, 
ela obtém o corpo de um semideus, e passa a pensar que este corpo 
é sua identidade. De modo semelhante, ao obter um corpo de cão, 
ela identifica seu eu com este corpo de cáo. Porém, para a Suprema 
Personalidade de Deus, não há semelhante distinção entre o corpo 
e a alma. O Bhagavad-gitã, portanto, declara que qualquer pessoa 
que considere Krsna um ser humano comum desconhece Sua 
natureza transcendental e é um grande tolo. O Senhor diz que na 
mám karmáni limpanti: nada que Ele faça O afeta, visto que Ele 
nunca é contaminado pelos modos da natureza material. O fato de 
termos um corpo material prova que estamos infectados pelos três 
modos materiais da natureza. O Senhor diz a Arjuna: “Tu e Eu 
tivemos muitíssimos nascimentos antes, mas Eu Me lembro; de 
todos, ao passo que tu não.” É esta a diferença entre a entidade 
viva, ou alma condicionáda, e a Alma Suprema. A Superalma, a 
Suprema Personalidade de Deus, não tem corpo material, e, como 
não tem corpo material, nenhum trabalho que Ele execute O afeta. 
Há muitos filósofos Mayavádis que consideram que o corpo de 
Krsna é o efeito de uma concentração do modo material da 
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bondade, e distinguem a alma. de Krsna do corpo de Krsna. A 
situação real, entretanto, é que o corpo-da alma condicionada, 
mesmo que tenha grande acúmulo de bondade material, é material, 
ao passo que o corpo de Krsna não é jamais material: ele é trans- 
cendental. Krsna náo tem falso ego, pois Ele náo Se identifica com 
o corpo falso e temporário. Seu corpo é sempre eterno; Ele desce a 
este mundo sob Seu corpo espiritual original. Explica-se isto no 
Bhagavad-gità como param bhàvam. As palavras pararh bhàvarn e 
divyam são especialmente significativas na compreensão da persona- 
lidade de Krsna. 


VERSO 26 


GATA. ara RUE WHEN. d 
RTP us gre a mf URL 


esa bhútáni bhítatma 
bhúteso bhüta-bhàvanah 

sva-saktyà máyayà yuktah 
srjaty atti ca pâti ca 


esah--estay bhiitâni—todos os 'seres criados; bhita-ãimã—a 
Superalma: de todas as entidades vivas; bhúra-isah—o controlador 
de todos; bhúta-bhavanah—o mantenedor de todos; sva-saktya— 
por intermédio de Sua energia; mayayá—-a energia externa; yuktah— 
através de tal agente; srjati—cria; -atti—aniquila; ca—e; páti— 
mantém; ca—e. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus é a Superalma de todas as 
entidades vivas. Ele é o controlador e mantenedor de todos; por 
intermédio de Sua energia externa, Ele cria, mantém e aniquila a 
todos. 


SIGNIFICADO 
Existem duas classes de energias no tocante à criação. O Senhor 
cria este-mundo material através de Sua energia material externa, 
ao passo que o'mundo espiritual é uma manifestação de Sua ener- 
gia interna. Ele'está sempre ligado à energia interna, mas está 
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sempre à parte da energia material. Portanto, no Bhagavad-gitã 
(9.4), o Senhor diz que mar-sthâni sarva-bhütüni na câharh tesv 
avasthitah: “Todas as entidades vivas dependem de Mim ou de 
Minha energia, mas Eu náo estou em toda a parte.” Ele está sempre 
pessoalmente situado no mundo espiritual. No mundo material; 
também, onde quer que o Senhor Supremo esteja pessoalmente 
presente, deve-se compreender que ali é'o mundo espiritual. Por 
exemplo: o Senhor é adorado no templo pelos devotos puros. Logo, 
subentende-se que o templo é o mundo espiritual. 


VERSO 27 


qi aqui q dd 
n E aaa | 
a fa añ 
mad gafa NR 


tam eva mrtyum amrtarh tāta daivarh 
sarvátmanopehi jagat-paráyanam 
yasmai balirn vi$va-srjo haranti 
gàvo yathà vai nasi dáma-yantritüh 


tama Ele; eva-—certamente; mrtyum-—morte; amptam-—imor- 
talidade; tata— meu querido filho; daivam-—o Supremo; sarva-âtma- 
nã--sob todos os aspectos; upehi—rende-te; jagat—do mundo; 
paráyanam—meta última; yasmai—a quem; balim—oferendas; 
visva-srjah—todos os semideuses como Brahma; haranti—guar- 
dam; gàvah—touros; yathü—como; vai--sem falta; nasi—no fo- 
cinho; dàma—por uma corda; yantritàh— controlado. 


TRADUÇÃO 
Meu querido filho Dhruva, por favor, rende-te à Suprema Per- 
sonalidade de Deus, que é a meta última do progresso do mundo. 
Todos, incluindo os semideuses encabeçados pelo Senhor Brahmã, 
trabalham sob Seu controle, assim como um touro, puxado por 
uma corda amarrada em seu focinho, é controlado por seu dono. 
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SIGNIFICADO 

Doença. material é declarar-se independente do controlador su- 
premo. De fato, nossa existência material começa quando nos 
esquecemos do controlador supremo e-desejamos assenhorear-nos 
da natureza material. No mundo material, todos esforçam-se ao 
máximo para tornarem-se o controlador supremo — individual, 
nacional, socialmente e de muitas outras maneiras. Svayambhuva 
Manu, o avô de Dhruva Mahàrája, aconselhou-o a parar de lutar, 
pois estava preocupado com o fato de Dhruva ter desenvolvido uma 
ambição pessoal de lutar para aniquilar toda a raça dos Yaksas. 
Neste verso, portanto, Svãyambhuva Manu procura erradicar a 
última mancha de falsa ambição em Dhruva, explicando a posição 
do controlador supremo. As palavras mrtyum amrtam, "morte e 
imortalidade,” são significativas. No Bhagavad-gitã, o Senhor diz: 
“Eu sou a morte derradeira, que tira tudo dos demônios.” O inte- 
resse dos demônios é lutar continuamente pela vida como senhores 
da natureza material, Os demônios repetidamente encontram morte 
após morte e criam uma rede de envolvimento no mundo material. 
O Senhor é a morte para os demônios, mas para os devotos Ele é 
amrta, vida eterna. Os devotos que prestam serviço contínuo ao 
Senhor já alcançaram a imortalidade, pois, qualquer coisa que este- 
jam fazendo nesta vida, continuarão a fazer na próxima. Eles sim- 
plesmente trocarão seus corpos materiais por corpos espirituais. Ao 
contrário dos demônios, eles não precisam mais mudar de corpos 
materiais. O Senhor, portanto, é simultaneamente a morte e a imor- 
talidade, Ele é a morte para os demônios e a imortalidade para os 
devotos. Ele é a meta última de todos por ser a causa de todas as 
causas: Dhruva Mahãrãja foi aconselhado a render-se a Ele sob 
todos os aspectos, sem manter nenhuma ambição pessoal. Pode ser 
que se apresente o seguinte argumento: “Por que adoram os semi- 
deuses?” A resposta dada aqui é que os semideuses são adorados 
por homens menos inteligentes. Os semideuses, pessoalmente, acei- 
tam sacrifícios para a satisfação última da Suprema Personalidade 
de Deus. 


VERSO 28 


q qa d d RT 
ag: aren a fal | 
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mo mam seua 
are gf v AAEREN 


yah pañca-varso jananirh tvan vihāya 
mátuh sapatnya vacasá bhinna-marmá 

vanam gatas tapasã pratyag-aksam 
árüdhya lebhe mürdhni padarn tri-lokyàh 


yah—aquele que; parica-varsah-—cinco anos de idade; jananim— 
mãe; tvam—tu; vihàya—deixando. de. lado; mātuh—da mãe; sa- 
patnyâh-—da co-esposa; vacasü— pelas. palavras;. bhinna-marmã: 
com o coração aflito; vanam—para a floresta; gatah—foste; 
tapasü— mediante austeridades; pratyak-aksam-—o Senhor Supre- 
mo; àrádhya—adorando; lebhe—alcangaste; mürdhni—no. alto; 
padam—a posicáo; tri-lokyah—dos trés. mundos. 





TRADUÇÃO 
Meu querido Dhruva, com apenas cinco anos de idade foste 
mui dolorosamente afligido pelas palavras da co-esposa de tua mãe, 
e bem audaciosamente abandonaste a proteção de tua mãe e foste 
para a floresta a fim de te ocupares no processo ióguico de com- 
preensão da Suprema Personalidade de Deus, Como resultado 
disto, já alcançaste a mais elevada posição em todos, os três mundos. 


SIGNIFICADO 

Manu estava muito orgulhoso por ser Dhruva Mahãrája um dos 
descendentes de sua família, porque,com apenas cinco anos de 
idade, Dhruva começara a meditar na Suprema Personalidade de 
Deus e, dentro de seis meses, fora capaz de ver o Senhor, Supremo 
face a face. De fato, Dhruva Mahàrája é a glória da dinastia Manu, 
ou da família humana, A família humana começa com Manu. A 
palavra sânscrita. para homem é manusya, que significa “descen- 
dente de Manu." Dhruva Mahárája é não apenas a glória da família 
de Svayambhuva Manu, como também é a glória de toda a socie- 
dade humana. Como Dhruva Mahárája já se rendera á Divindade 
Suprema, foi especialmente solicitado a não fazer nada indigno de 
uma alma rendida. 





536 Srimad-Bhágavatam [Canto 4, Cap. 11 


VERSO 29 


atangia gef 
anhi FAA | 

AAA EAT, 
A ad RS 


tam enam añgátmani mukta-vigrahe 
vyapasritarh nirgunam ekam aksaram 

ütmánam anviccha vimuktam atma-drg 
yasminn idarh bhedam asat pratiyate 


ram—a Ele; enam—este; añga—meu querido Dhruva; dtmani— 
na mente; mukta-vigrahe—livre da ira; vyapasritam-—situado; nirgu- 
nam—transcendental; ekam—uno; akyaram—o Brahman infalivel; 
átmánam—o eu; anviccha—tenta encontrar; vimuktam—náo con- 
taminado; àtma-drk—voltando-te para a Superalma; yasmin—em 
que; idam—esta; bhedam—diferenciagáo; asat—irreal; pratiyate— 
parece ser. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Dhruva, portanto, por favor, volta tua atenção para 
a Pessoa Suprema, que é o Brahman infalível. Volta-te para a 
Suprema Personalidade de Deus em tua posição original, e assim, 
através da auto-realização, observarás que esta diferenciação mate- 
rial é meramente oscilante. 


SIGNIFICADO 

'As entidades vivas têm três espécies de visão, de acordo com suas 
posições na auto-realização. Segundo o conceito corpóreo de vida, 
vê-se diferenciações em termos das variedades de corpos. A enti- 
dade viva na verdade passa por muitas variedades de formas mate- 
Fiais, mas, apesar de todas essas mudanças de corpo, ela é eterna. 
Portanto, quando as entidades vivas são encaradas sob o conceito 
corpóreo de vida, uma pessoa parece ser diferente da outra. O 
Senhor Manu queria mudar a visão de Dhruva Mahãrája, que con- 
siderava'os Yakgas diferentes dele, ou seja, seus inimigos: De fato, 
ninguém é amigo ou inimigo. Todos estão passando por diferentes 
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espécies de corpos sob a lei do karma, mas, tão logo alguém se situe 
em sua identidade espiritual, não vê diferenciação em termos desta 
lei. Em outras palavras, como se afirma no Bhagavad-gitã (18.54): 


brahma-bhütah prasannàtmà 
na $ocati na künksati 

samah sarvegu bhütegu 
mad-bhaktir labhate paràm 


Um devoto já liberado n&o vé diferenciacáo em termos do corpo 
externo: ele vê todas as entidades vivas como almas espirituais, 
servas eternas do Senhor: O Senhor: Manu aconselhou Dhruva 
Maharaja a ter esta visão. Ele foi especificamente aconselhado a 
tê-la porque era um grande devoto e não deveria ter encarado outras 
entidades vivas com visão ordinária. Indiretamente; Manu chamou 
atenção de Dhruva Maharája para o fato de que, devido à afeição 
material, Dhruva julgara seu irmão seu parente e os Yaksas seus 
inimigos. Semelhante percepção de diferenciação cede tão logo nos 
situemos em nossa posição original como servos eternos do Senhor. 


VERSO 30 


AMARA AAA 


AAA 
sf far va a 
fd fief AR o 


1varh pratyag-Gtmani tada bhagavaty ananta 
ananda-mátra upapanna-samasta-Saktau 

bhaktim vidhãya paramam sanakair avidyã- 
granthirn vibhetsyasi mamüham iti prarüdham 


tvam—tu; pratyak-àtmani—à Superalma; tadá—nessa altura; 
bhagavati—à Suprema Personalidade de Deus; anante—que é ili- 
mitada; dnarida-mátre—o reservatório de todo o prazer; upapanna— 
possuidor de; samasta-—todas; Saktau—poténcias; bhaktim— 
serviço devocional; vidhãya— prestando; paramám—supremo; 
Sanakaih—mui brevemente; avidya—da ilus&o; granthim—o nó; 
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vibhetsyasi-—vais desfazer; mama-—meu; aham-—eu; iti—assimy 
prarüdham-—firmermente fixo. 


TRADUÇÃO 

Recuperando assim tua posição natural e prestando serviço ao 
Senhor Supremo, que é o reservatório todo-poderoso de todo o 
prazer e que vive em todas as entidades vivas como a Superalma, 
mui brevemente te esquecerás da compreensão ilusória de “eu” e 
“meu”, 

SIGNIFICADO 

Dhruva Mahárája já era uma pessoa liberada porque aos cinco 
anos de idade vira a Suprema: Personalidade de Deus, Porém, 
apesar de ser liberado, temporariamente ele estava sofrendo da ilu- 
são de mãyã, julgando-se o irmão de Uttama no conceito corpóreo 
dasvida. Todo o-mundo- material funciona com base nos conceitos 
de “eu” e “meu”. Esta é a raiz da atração pelo mundo material. Se 
alguém se deixar atrair por esta raiz de concepções ilusórias — “eu” 
e “meu” — será obrigado a permanecer neste mundo material em 
diferentes posições elevadas ou abomináveis. Pela graça do Senhor 
Krsna, os sábios e o Senhor Manu lembraram a Dhruva Mahãraja 
que ele não deveria continuar com este conceito material de “eu” e 
“meu”. Simplesmente através do serviço devocional ao Senhor sua 
ilusão poderia ser erradicada sem dificuldade. 


VERSO 31 
ds di ia ad A verd 
AAA TA AA MIRA 


samyaccha rosa bhadrarh te 
pratiparn $reyasàm param 

$rutena bhúyasá rajann 
agadena yathâmayam 


samyaccha—controla; rosam—ira; bhadram—toda a boa for- 
tuna; te—a ti; pratipam—inimigo; $reyasam—de toda a bondade; 
param—o principal; $rutena—ouvindo; bhúyasá—constantement 
rájan—meu querido rei; agadena—pelo tratamento médico; yatha— 
como; dmayam—doenga. 
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TRADUÇÃO 
Meu querido rei, simplesmente considera oque acabo de te dizer; 
isso agirá como tratamento médico sobre a doença. Controla tua 
ira, pois a ira é o principal inimigo no caminho da compreensão 
espiritual. Desejo-te toda a boa fortuna. Por favor, segue minhas 
instrucóes. 


SIGNIFICADO 

Dhruva Mahárája era urna alma liberada e, na verdade, náo fica» 
va irado contra ninguém. Mas, por ser o governante, era seu dever 
ficar irado por algum tempo a fim de manter a lei e a ordem no 
estado. Seu irmão, Uttama, não tinha culpa de nada, todavia fora 
morto por um dos Yaksas. Era dever de Dhruva Mahãrája matar o 
ofensor (vida por vida) porque Dhruva era o rei. Quando surgiu o 
desafio, Dhruva Maharaja lutou com todo o-ardor e puniu os 
Yaksas suficientemente. Mas a natureza da ira é tal que, se alguém 
a alimenta, ela aumenta ilimitadamente. Para que a ira real de 
Dhruva Maháràja não excedesse o limite; Manu fez o obséquio de 
conter seu neto. Dhruva Mahãraja pôde compreender a intenção de 
seu avô e imediatamente parou de lutar. As palavras $rurena 
bhiayasã, “ouvindo constantemente”, são muito importantes neste 
verso. Ouvindo constantemente sobre o serviço devocional, pode- 
mos deter a força da ira, que é prejudicial ao processo de serviço 
devocional. Srila Pariksit Mahãrãja disse que a audição constante 
dos' passatempos do Senhor é 'a panacéia para todas as doenças 
materiais. Todos, portanto, devem ouvir sobre a Suprema Persona- 
lidade de Deus constantemente. Ouvindo, poderemos permanecer 
sempre equilibrados, e assim nosso progresso na vida espiritual não 
será impedido. 

O fato de Dhruva Mahãrãja ter se irritado com os canalhas era 
bastante apropriado: Há uma breve história a este respeito, sobre 
uma serpente que se tornou devota ao receber instruções de 
Nárada, o qual mandouque ela não mordesse mais. Já que nor- 
malmente a ocupação da serpente é morder fatalmente outras enti- 
dades vivas, como devota ela foi proibida: de fazê-lo. Infelizmente, 
as pessoas passaram a aproveitar-se desta não-violência da parte da 
serpente, especialmente as crianças, que começaram a atirar-lhe 
pedras. Ela não picava-ninguém, contudo, porque assim fora 
instruída: pelo mestre espiritual. Depois de algum, tempo, ao 
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encontrar-se com Nãrada, seu mestre espiritual, a serpente queixou- 
se; “Eu abandonei meu mau hábito: de picar entidades: vivas ino- 
centes, mas elas estáo: me maltratando, atirando-me pedras.” Ao 
ouvir-isso; Nàrada Muni deu-lhe a:seguinte instrucáo: *N&o piques, 
mas não te esqueças de eriçar teu capelo como se fosses picar 
alguém. Então eles irão embora.” De modo semelhante, o devoto é 
sempre não-violento; ele está qualificado com todas as boas carac- 
terísticas. Porém, no mundo comúm, quando outros fazem per- 
versidades, ele não: deve esquecer-se de ficar irado, pelo menos 
temporariamente, a fim de afastar os canalhas. 


VERSO 32 


MEA sf Um d 
ES] 


yenopasrstát purusál 
loka udvijate bhrsam 

na budhas tad-vas$am gacched 
icchann abhayam dtmanah 


yena—pela qual; upasrstát—estando dominada; purugãt-—pela 
pessoa; lokah—todos; udvijare—ficam aterrorizados; bhrsam-—mui- 
tíssimo; na—nunca; budhah—uma pessoa erudita; /at—da ira; 
vasam-—sob o controle; gacchet—deve ir; icchan—desejando; abha- 
yam -—destemor, liberacáo; Atmanah—do eu. 


TRADUCAO 
Uma pessoa que deseja libertar-se deste mundo material não deve 
cair sob o controle da ira, porque, quando confundida pela ira, ela 
se torna uma fonte de temor para todas as outras. 


SIGNIFICADO 
Um devoto ou pessoa santa não deve ser motivo de terror para os 
outros, tampouco deve alguém ser uma fonte de temor para ele. Se 
alguém tratar os outros sem ser hostil, então ninguém se tornará 
seu inimigo. Existe o exemplo, entretanto, de Jesus Cristo, que 
tinha inimigos, e estes o crucificaram. Os seres demoníacos sempre 
estão presentes, e procuram defeitos inclusive em pessoas santas. 
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Mas uma pessoa santa nunca fica irada, mesmo diante das maiores 
provocações. 


VERSO 33 


TARA AA 
AAA maña 1331 


helanarh girisa-bhratur 
dhanadasya tvayà krtam 

yaj jaghniván punya-janán 
bhratr-ghnán ity amarsitah 


helanam—comportamento desrespeitoso; girisa—do Senhor Siva; 
bhrütuh—o irmáo; dhanadasya—a. Kuvera; tvayà—por ti; krtam— 
foi executada; yat— porque; jaghnivan—mataste; punya-janün-—os 
Yaksas; bhrütr—de teu irmão; gAnãn— matadores; iti—assim (pen- 
sando); amarsitah—irado. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Dhruva, pensaste que os Yakgas mataram teu 
irmão, e por isso-mataste muitos deles. Mas, agindo assim, agitaste 
a mente de Kuvera, o irmão do Senhor Siva e tesoureiro dos semi- 
deuses. Por favor, observa que tuas ações foram muito desrespei- 
tosas a Kuvera e ao Senhor Siva. 


SIGNIFICADO 
O Senhor: Manu afirmou:qué Dhruva Mahárája havia ofendido o 
Senhor Siva e seu irmáo Kuvera porque os Yaksas pertenciam à 
família de Kuvera. Eles não eram. pessoas comuns, tanto que são 
descritos como punya-janân, homens piedosos. De alguma forma, a 
mente de Kuvera havia sido agitada, e Dhruva Mahárája foi acon- 
selhado a apaziguá-lo. 


VERSO 34 


der aem] a a | 
aa a sa Re 
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tar prasâdaya vatsãsu 
sannatyã prasrayoktibhih 

na yàvan mahatàrh tejah 
kularh no '"bhibhavisyati 


tam—a ele; prasádaya—apazigua; vatsa— meu filho; a$u—imedia- 
tamente; sannatyà—oferecendo reverências; prasrayà—com compor- 
tamento respeitoso; uktibhih—com palavras amáveis; na yāvat— 
antes; mahatám—de grandes personalidades; tejah—ira; kulam— 
familia; nah—nossa; abhibhavisyati—afetará. 


TRADUCAO 
Por esta razão, meu filho, deves imediatamente apaziguar Kuvera 
com palavras amáveis e orações, e assim talvez sua ira não afete 
nossa família. 


SIGNIFICADO 
Em nossos relacionamentos comuns, devemos manter amizade 
com todos e certamente também'com tão elevados semideuses como 
Kuvera. Nosso comportamento deve ser tal que ninguém fique irado 
e assim maltrate indivíduos, famílias ou sociedades. 


VERSO 35 


vd ppp aaa AM | 
Hara: añ aia 13 


evam svàyambhuvah pautram 
anusasya manur dhruvam 

tenübhivanditah sakam 
rsibhih sva-purarh yayau 


evam-— assim; svayambhuvah-—Senhor Svàyambhuva Manu; pau- 
tram—a seu neto; anusasya-—após dar instruções; manuh-—Senhor 
Manu; dhruvam—a Dhruva Mahàrája; tena— por ele; abhivanditah— 
recebendo reverências de; sãkam-—junto; rsibhih-—com os sábios; 
sva-puram-—a sua própria morada; yayau—foi. 
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TRADUÇÃO 
Assim, Svayambhuva Manu, após dar suas instruções a Dhruva 
Mahürája, seu neto, recebeu respeitosas reverências deste. Em 
seguida, o Senhor Manu e os grandes sábios voltaram aos seus 
respectivos lares. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Quarto 
Canto, Décimo-primeiro Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitu- 
lado “Svayambhuva Manu aconselha Dhruva Mahãrâja a parar de 
lutar.” 





















CAPÍTULO DOZE 


Dhruva Maharaja volta ao Supremo 


VERSO 1 








ANA ama 
gi frei fa a 

(ad RA A! 
AAA: 
ARA A l 










maitreya uvãca 
dhruvarh nivrttarh pratibuddhya vaisasád 
apeta-manyurh bhagavàn dhanesvarah 
tatrágatas cárana-yaksa-kinnaraih 
sarhstiiyamãno nyavadat krtâfijalim 












maitreyah uvüca— Maitreya disse; dhruvam—Dhruva Maharaja; 
nivrttam— parou; pratibuddhya—tendo sabido; vaisasát—de matar; 
apeta—cedeu; manyum—ira; bhagaván—Kuvera; dhana-i$varah— 
senhor da tesouraria; fatra—ali; agatalt—apareceu; cárana— pelos 
Caranas; yaksa—Yakgas; kinnaraih—e pelos Kinnaras; samstúya- 
mánah—sendo adorado; nyavada¡—falou; krta-añjalim—a Dhruva 
com máos postas. 










TRADUÇÃO 

O grande sábio Maitreya disse: Meu querido Vidura, a ira de 
Dhruva Mahārāja cedeu, e ele parou imediatamente de. matar 
Yakşas. Quando Kuvera, o abençoadíssimo senhor da tesouraria, 
ficou sabendo disto, ele apareceu perante Dhruva. Enquanto era 
adorado pelos Yakşas, Kinnaras e Cāraņas, ele falou a Dhruva 
Mahārāja, que permanecia diante dele com mãos postas. 
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VERSO 2 

ua sa 
a ra Rasa ds | 
ql E GRE RA 


dhanada uvãca 
bho bhoh ksatriya-dàyáda 
paritusto 'smi te nagha 
yat tvarn pitàmahüdesad 
vairarh dustyajam atyajah 


dhana-dah uvâca—o senhor da tesouraria (Kuvera) disse; bhoh 
bhoh—6, ksatriya-dayada—6 filho de kgatriya; paritustah-—muito 
satisfeito; asmi—eu estou; te—contigo; anagha—ó impecável; yat— 
porque; tvam—tu; pitâmaha—de teu avô; adesat—sob a instrução; 
vairam—inimizade; dustyajam— dificil de evitar; atyajah—abando- 
naste, 

TRADUÇÃO 

Kuvera, o senhor da tesouraria, disse: Ó impecável filho de 
ksatriya, agrada-me muito saber que, sob a instrução de teu avô, 
abandonaste tua inimizade, embora seja algo muito difícil de evitar. 
Estou muito satisfeito contigo. 


VERSO 3 


a muU qqposwmé qud 
wo omae serat meruerit: 113 1l 


na bhavân avadhid yaksãn 
na yaksã bhrãtarar tava 

kala eva hi bhútanarh 
prabhur apyaya-bhavayoh 


na—náo; bhavan—tu; avadhit—mataste; yaksan—os Yakgas; 
na—náo; yaksah—os Yakgas; bhrararam—irmáo; tava—teu; kalah— 
tempo; eva—certamente; hi—pois; bhútáanam—das entidades vivas; 
prabhúh—o'Senhor Supremo; apyaya-bhavayoh—de aniquilagáo e 
geracáo. 
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TRADUÇÃO 
Na verdade, não mataste os Yakgas, tampouco eles mataram teu 
irmão, pois a causa fundamental de geração e aniquilação é o 
aspecto tempo eterno do Senhor Supremo. 


SIGNIFICADO 

Quando o senhor da tesouraria chamou Dhruva Mahārāja de 
impecável, este, considerando-se responsável pela matança de tantos 
Yaksas, poderia ter-se julgado de outra maneira. Kuvera, entre- 
tanto, garantiu-lhe que de fato ele não matara nenhum dos Yaksas; 
portanto, ele não era absolutamente pecaminoso. Ele cumpriu seu 
dever como rei, conforme o ordenam as leis da natureza. “Tam- 
pouco deves pensar que teu irmão foi morto pelos Yaksas," disse 
Kuvera. “Ele morreu ou foi morto no devido curso do tempo pelas 
leis da natureza. O tempo eterno, um dos aspectos do Senhor, é em 
última análise responsável pela aniquilação e geração. Não és 
responsável por tais ações.” 


VERSO 4 


a aña aaa fl 
a fat ll e 


aham tvam ity apãrthã dhir 
ajfiânãt purugasya hi 

svãpnivabhaty atad-dhyânãd 
yaya bandha-viparyayau 


aham—eu; tvam—tu; iti—assim; apartha—mal interpretado; 
dhih-—inteligência; ajfianar—da ignorância; purusasya—de uma 
pessoa; hi—certamente; svãpni—um sonho; iva—como; abháti— 
aparece; a-tat-dhyánát—do concéito corpóreo de vida; yayd—pelo 
qual; bandha—cativeiro; viparyayau—e miséria. 


TRADUÇÃO 
O fato de identificarmos falsamente a nós mesmos e aos demais 
como “eu” e “tu” com base no conceito corpóreo de vida é um 
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produto da ignorância. Este conceito corpóreo é a causa de repeti- 
dos nascimentos e mortes, e faz com que continuemos na existência 
material. 


SIGNIFICADO 

O conceito de “eu” e “tu”, aharh tvam, como separados um do 
outro, deve-se ao nosso esquecimento de nossa relação eterna com a 
Suprema: Personalidade de Deus, A: Pessoa Suprema, Krsna, é o 
ponto: central, e todos nós somos partes integrantes dEle, assim. 
como as mãos e as pernas são partes integrantes de todo o corpo, 
Quando realmente chegamos a entender isto — que estamos eter- 
namente relacionados com o Senhor Supremo — esta distinção, 
que se baseia no conceito corpóreo de vida, deixa de existir. Pode- 
se citar o mesmo exemplo aqui: a mão é a mão e a perna é a perna, 
mas, quando ambas se ocupam a serviço de todo o corpo, seme- 
Ihante distinção entre “mãos” e “pernas” não existe, pois todas elas 
pertencem ao corpo todo, e todas as partes trabalhando juntas cons- 
tituem o corpo inteiro. Analogamente, quando-as entidades vivas 
estão em consciência de Krgna, semelhante distinção entre “eu” e 
“tu” não existe porque todos estão ocupados a serviço do Senhor. 
Uma vez que o Senhor é absoluto, os serviços também são abso- 
lutos; muito embora a mão trabalhe de uma maneira e a perna 
trabalhe de outra maneira, uma vez que o propósito é a Suprema 
Personalidade de Deus, elas são todas iguais. Não se confunda isto 
com a afirmação dos filósofos Mayãvâdis de que “tudo é uno.” O 
verdadeiro conhecimento é que mão é mão, perna é perna, corpo é 
corpo, e, não obstante, juntos, todos eles são iguais. Logo que a 
entidade viva se julga independente, sua existência material condi- 
cional começa. O conceito de existência independente é, portanto, 
como um sonho. É preciso que estejamos em consciência de Krsna, 
nossa posição original, Só então poderemos nos libertar do cati- 
veiro material. 

VERSO 5 


É A MA, 
A m. 


tad gaccha dhruva bhadram te 
bhagavantam adhoksajam 


Dhruva Mahárája volta ào Supremo 


sarva-bhútatma-bhávena 
sarva-bhütütma-vigraham 


tai—portanto; gaccha—wem; dhruva—Dhruva; bhadram—boa 
fortuna; te— para ti; bhagavantam—à Suprema, Personalidade de 
Deus; adhoksajam-— que está além dos conceitos dos sentidos mate- 
riais; sarva-bhüta—todas as entidades vivas; atma-bhãvena--consi- 
derando-as iguais; sarva-bhüta—em todas as entidades vivas; dima— 
a Superalma; vigraham--tendo forma. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Dhruva, vem cá, Que o Senhor sempre te agracie 
com boa fortuna. A Suprema Personalidade de Deus, que está além 
de nossa percepção sensória, é a Superalma de todas as entidades 
vivas, e assim todas as entidades são iguais, sem distinções, 
Começa, portanto, a prestar serviço à forma transcendental do 
Senhor, que é o abrigo último de todas as entidades vivas. 


SIGNIFICADO 

Nesta passagem, a palavra vigraham, “tendo forma específica”, é 
muito significativa, pois'indica' que a Verdade Absoluta é, em 
última análise, a Suprema: Personalidade de Deus. Explica-se isto 
no Brahma-sarhhità. Sac-cid-ànanda-vigrahah: Ele tem forma, mas 
Sua forma é diferente de qualquer espécie de forma material. As 
entidades vivas são a energia marginal da' forma suprema. Sendo 
assim, elas não são diferentes da forma suprema, mas, ao mesmo 
tempo, não são iguais à forma suprema: Dhruva Mahárája é acon- 
selhado aqui a prestar serviço à forma suprema. Isto incluirá o ser- 
viço-a outras formas individuais. Por exemplo: a árvore tem uma 
forma, e, aguando-se a raiz da árvore, agua-se automaticamente as 
outras formas as folhas, galhos, flores e frutos. Rejeita-se aqui o 
conceito Mayávada de que, como a Verdade Absoluta é tudo, Ela é 
necessariamente sem-forma: Ao contrário, confirma-se que a Ver- 
dade Absoluta tem forma, não obstante ser onipenetrante. Nada é 
independente dEle. 

VERSO 6 


a AAA EA 
ga fita qem uretra ARO 
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bhajasva bhajaniyanghrim 
abhavãya bhava-cchidam 

yuktam virahitam $aktyã 
guna-mayyatma-mayaya 


bhajasva=ocupa-te em servigo devocional; bhajaniya—digno de 
ser adorado; arighrim—a Ele cujos pés de lótus; abhavaya—para 
libertar-nos da-existência material; bhava-chidam—que corta o nó 
do enredamento material; yuktam —ligado; virahitam-—à parte; 
Saktyá—a Sua potência; guna-mayyã-—consistindo nos modos da 
natureza material; âtma-mãyayã-—por Sua potência inconcebível. 


TRADUÇÃO 
Portanto, ocupa-te plenamente no serviço devocional ao Senhor, 
pois somente Ele pode livrar-nos deste enredamento da existência 
materialista. Embora o Senhor esteja ligado a Sua potência mate- 
rial, Ele está à parte das atividades dela. Tudo neste mundo material 
acontece pela potência inconcebível da Suprema Personalidade de 
Deus. 


SIGNIFICADO 

Em continuação ao-verso anterior, menciona-se especificamente 
neste verso que Dhruva Mahãrãja deve se ocupar em serviço devo- 
cional. Não se pode prestar serviço devocional ao aspecto Brahman 
impessoal da Suprema Personalidade de Deus. Sempre que aparece 
a palavra bhajasva, significando “ocupa-te em serviço devocional,” 
tem que haver o servo, o serviço e o servido. A:Suprema Personali- 
dade de Deus é o servido, o conjunto de atividades para satisfazê-lO 
chama-se serviço, e aquele que presta tal serviço chama-se servo. 
Outro aspecto significativo deste verso é que somente o Senhor, e 
ninguém mais, deve ser servido. Confirma-se isto no Bhagavad-gitã 
(mãm ekarh $aranarh vraja). Não há necessidade de servir aos semi- 
deuses, que sáo como as mãos e pernas do Senhor Supremo. Ser- 
vindo.ào Senhor Supremo, servimos automaticamente às máos e às 
pernas do Senhor Supremo. Não há necessidade de serviço sepa- 
rado. Como se afirma no Bhagavad-gitã (12.7), tesám ahah samud- 
dhartã mrtyu-sarhsãra-sãgarãt. Isto quer dizer que o Senhor, a fim 
de mostrar favor especial ao devoto, orienta-o internamente de tal 
maneira que ele se liberte enfim do enredamento da existência 
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material. Ninguém além do Senhor Supremo pode ajudar a enti- 
dade viva a libertar-se do enredamento 'deste' mundo material. A 
energia material é manifestação de uma das variedades de poténcias 
da Suprema Personalidade de Deus (parãsya' $aktir vividhaiva 
$riiyate). Esta energia material é uma das potências do Senhor, 
assim cómo o calor e a luz são potências do fogo. A energia mate- 
rial não é diferente da Divindade Suprema, mas, ao mesmo tempo, 
Ele nada tem a ver com a energia material. A entidade viva, que é 
da energia marginal, cai na armadilha da energia material devido a 
seu desejo de assenhorear-se do mundo material. O Senhor está à 
parte disso, mas, quando a mesma entidade viva se ocupa no ser- 
vico devocional ao Senhor, entào ela se apega a este serviço. Esta 
situação chama-se yuktam. Para os devotos, o Senhor está presente 
inclusive na energia material. Esta é a poténciainconcebível do 
Senhor. A energia material atua nos trés modos de qualidades 
materiais, os quais produzem as ações e reações da existência mate- 
rial. Aqueles que não são devotos envolvem-se com tais atividades, 
ao passo que os devotos, que se vinculam à Suprema Personalidade 
de Deus, livram-se dessas ações e reações da energia material. Por- 
tanto, o Senhor é descrito nesta passagem como bhava-cchidam, 
aquele que pode nos libertar do enredamento da existência 
material. 


VERSO 7 
wéifg wd gv eed 
restar safa: 
E SS 
Tai at aR a IS 


vrnihi kâmarh nrpa yan mano-gatarh 
mattas tvam auttânapade 'visankitah 

vararh varârho “mbuja-nãbha-pâdayor 
anantararh tvàrh vayam anga Sus$ruma 


vrnihi—por favor, pede; kamam-—desejo; nrpa—ó rei; yat— 
tudo o que; manah-gatam— dentro de tua mente; mattah—de 
mim; tvam—tu; auttânapade-—b filho de Mahãrãja Uttânapãda; 
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avisankitah-—sem hesitação; varam—béngáo; vara-arhah—digno de 
receber bênçãos; ambuja—flor de-lótus; nãbha-—cujo umbigo; 
pâdayoh-—a Seus pés de lótus; anantaram—constantemente; tvàm— 
sobre ti; vayam-—nós; anga—querido Dhruva; susruma-—ouvimos 
falar. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Dhruva Mahãrãja, filho de Mahãrãja Uttânapãda, 
ouvimos falar que te ocupas constantemente no transcendental ser- 
viço amoroso à Suprema Personalidade de Deus, que é conhecida 
por Seu umbigo de lótus. Portanto, és digno de receber todas as 
nossas bênçãos, Portanto, por favor, pede sem hesitação qualquer 
bênção que quiseres de mim. 


SIGNIFICADO 

Dhruva: Mahãrãja, o filho do rei Uttânapãda, já era conhecido 
em todo o universo como um grande devoto do Senhor, a pensar 
constantemente em Seus pés de lótus. Semelhante devoto puro e 
imaculado do Senhor é digno de ter todas as bênçãos que os semi- 
deuses possam lhe oferecer. Ele não precisa adorar os semideuses 
separadamente para conseguir tais bênçãos. Kuvera, o tesoureiro 
dos semideuses, está pessoalmente oferecendo qualquer bênção que 
Dhruva Maháràja queira obter dele. Srila Bilvamangala Thákura 
afirmou, portanto, que, para pessoas que se ocupam no serviço 
devocional ao Senhor, todas as bênçãos materiais as aguardam 
como criadas. Mukti-devi está esperando à porta do devoto para 
oferecer-lhe liberação, ou mais do que isso, a qualquer momento. 
Ser devoto é, portanto, uma posição exaltada. Simplesmente pres- 
tando transcendental-serviço amoroso à Suprema Personalidade de 
Deus, pode-se ter todas as bênçãos do mundo sem esforço separado. 
O Senhor Kuvera disse a Dhruva Mahãraja que ouvira falar que 
Dhruva estava sempre:em samãdhi, ou seja, pensando nos pés de 
lótus do Senhor. Em outras palavras, ele sabia que para Dhruva 
Mahārāja não havia nada digno de se desejar nos três mundos 
materiais. Ele sabia que Dhruva não pediria nada além de lembrar- 
se constantemente dos pés de lótus do Senhor Supremo. 


Dhruva Mahãrãja volta ao Supremo 


VERSO 8 

iq sas 
" Ra a tim 
E ut ea: 
dias cud 
area qui qu: 


maitreya uváca 
sa ràja-ràjena varàya codito 
dhruvo mahà-bhügavato mahà-matih 
harau sa vavre "calitàr smytirh yayá 
taraty ayatnena duratyayarn tamah 


maitreyah uváca—o grande sábio Maitreya disse; sah—ele; rája- 
rajena—pelo rei dos reis (Kuvera); vardya—para uma bênção; 
coditah—sendo solicitado; dhruvah—Dhruva Maháraája; mahá-bha- 
gavatah-—um devoto puro de primeira classe; mahd-matih—inteli- 
gentíssimo ou pensativo; harau—á Suprema Personalidade de 
Deus; sah—ele; vavre—pediu; acalitâm-— inabalável; smytim—lem- 
branga; yayá—com “o que; tarati—atravesse; ayatnena—sem difi- 
culdade; duraryayam-— insuperável; tamah-—nescidade. 


TRADUÇÃO 

O grande sábio Maitreya continuou: Meu querido Vidura, ao ser 
assim solicitado a aceitar uma bênção de Kuvera, o Yaksarája [rei 
dos Yaksas], Dhruva Mahãrãja, aquele elevadíssimo devoto puro, 
que era um rei inteligente e pensativo, rogou para ter fé inabalável 
na Suprema Personalidade de Deus e poder sempre lembrar-se 
dEle, pois assim uma pessoa pode atravessar facilmente o oceano 
de nescidade, embora para os outros seja muito difícil fazê-lo. 


SIGNIFICADO 
Segundo a opinião de peritos seguidores dos ritos védicos, há 
diferentes espécies de bênçãos em termos de religiosidade, desenvol- 
vimento econômico, gozo dos sentidos e liberação. Esses quatro 
princípios são conhecidos como catur-vargas. De todos os catur- 
vargas, a bênção da liberação é considerada a mais elevada neste 
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mundo material. Capacitar-se a ultrapassar a nescidade material é a 
mais elevada purusãrtha, ou bênção para o ser humano. Dhruva 
Mahãrãja, porém, queria uma bênção que supera inclusive a libe- 
ração, a mais elevada purusãrtha; Ele queria a bênção de poder 
lembrar-se constantemente dos pés de lótus do Senhor. Esta fase de 
vida chama-se paficama-purusârtha. Quando o devoto chega à pla- 
taforma de paficama-purugãrtha, simplesmente ocupando-se em ser- 
viço devocional ao Senhor, a quarta purusãrtha, liberação, torna-se 
muito insignificante a seus olhos. Srila Prabodhânanda Sarasvati 
afirma a este respeito que, parao devoto, a liberação é uma con- 
dição de vida infernal; quanto ao gozo dos sentidos, que é disponí- 
vel nos planetas celestiais, o devoto-o considera como um fogo 
fátuo, sem nenhum valor na vida. Os yogis esforgam-se por contro- 
lar os sentidos, mas, para: o devoto, controlar os sentidos não é 
absolutamente difícil. Compara-se os sentidos a serpentes, mas, 
para o devoto, as presas venenosas das serpentes estão quebradas. 
Assim, Srila Prabodhânanda Sarasvati analisa todas as espécies de 
bênçãos disponíveis neste mundo, e declara nitidamente que para 
o devoto puro nenhuma delas tem importância. Dhruva Maháràja 
era também um mahã-bhãgavata, ou um devoto puro de primeira 
classe, 'e era muito inteligente (mahã-matih). A menos que alguém 
seja muito inteligente, não pode adotar o serviço devocional, ou a 
consciência de Krsna. Naturalmente, qualquer pessoa que seja 
devota de primeira classe é decerto uma pessoa inteligente de pri- 
meira classe e por isso não se interessa por nenhuma espécie de 
bênção neste mundo material. O rei dos reis ofereceu uma bênção a 
Dhruva Maharaja. Kuvera, o tesoureiro dos semideuses, cuja única 
ocupação é fornecer imensas riquezas a pessoas dentro deste mundo 
materialista, é descrito como o rei dos reis porque quem não é 
abençoado por Kuvera não pode tornar-se rei. O rei dos reis pes- 
soalmente ofereceu a Dhruva Maharaja qualquer quantidade de 
riquezas, mas este recusou-se a aceitá-las. Ele é descrito, portanto, 
como mahã-matih, muito pensativo, ou altamente intelectual. 


VERSO 9 


aa nam ai cuecas: 
As ayi aaa e 


Dhruva Maharaja volta ao Supremo 


tasya pritena manasã 
türh dattvaidavidas tatah 
pasyato 'ntardadhe so pi 
sva-puram pratyapadyata 


tasya—com Dhruva; pritena—estando muito satisfeito; manasa— 
com tal mentalidade; 1âm— aquela lembrança; dartva-—tendo dado; 
aidavidah—Kuvera, filho de Idavida; tatah—depois disso; pasya- 
tah—enquanto Dhruva observava; antardadhe—desapareceu; sah— 
ele (Dhruva); api—também; sva-puram—a sua cidade; pratya- 
padyata—regressou. 


TRADUÇÃO 
O filho de Idavigã, o Senhor Kuvera, ficou muito satisfeito, e 
alegremente deu a Dhruva Mahárãja a bênção que ele queria. 
Depois disso, desapareceu da presença de Dhruva, e Dhruva Mahi- 


rája regressou a sua capital. 


SIGNIFICADO 

Kuvera, que é conhecido como o filho de Idavidã, ficou muito 
satisfeito com Dhruva Mahárája por este não ter lhe pedido 
nenhuma coisa materialmente desfrutável. Como Kuvera é um dos 
semideuses, pode ser que alguém apresente o seguinte argumento: 
“Por que Dhruva Maháraja recebeu uma bênção de um semideus?” 
A resposta é que, para um Vaisnava, não há objeção contra aceitar 
bênção de um semideus caso ela seja favorável ao avango em cons- 
ciência de Krgna. As gopis, por exemplo, adoraram Kãtyãyani, uma 
semideusa, mas a única bênção que queriam da deusa era ter Krsna 
como esposo delas. O Vaisnava não está interessado em pedir 
bênção alguma aos semideuses, tampouco está interessado em pedir 
bênçãos à Suprema Personalidade de Deus. Diz-se no -Bhãgavatam 
que a liberação pode ser oferecida pela Pessoa Suprema, mas, 
mesmo que o Senhor Supremo ofereça liberação a um devoto puro, 
éste recusa-se a aceitá-la. Dhruva Mahārāja não pediu a Kuvera sua 
transferência ao mundo espiritual, a qual se chama liberação; ele 
simplesmente pediu que, onde quer que permanecesse — quer no 
mundo espiritual, quer no mundo material — ele pudesse sempre 
lembrar-se da Suprema Personalidade de Deus. Um Vaisnava é 
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sempre respeitoso com todos: Assim, quando: Kuvera ofereceu-se 
para dar-lhe uma bênção, ele não a recusou. Porém, quis algo que 
fosse favorável a seu avanço em consciência de Krsna. 


VERSO 10 


supp. ud RR | 
aa RA II o) 


athayajata yajriesam 
kratubhir bhüri-daksinaih 

dravya-kriyà-devatànàm 
karma karma-phala-pradam 


atha-—depois disso; ayajata—ele adorou; yajfia-isam—o senhor 
dossacrifícios; kratubhih--mediante cerimônias sacrificatórias; 
bhüri—grandiosas; daksinaih —mediante caridades; dravya-kriya- 
devatânâm—de (sacrifícios incluindo várias) parafernália, ativi- 
dades e semideuses; karma—o objetivo; karma-phala—o resultado 
das atividades; pradam— que outórga. 


TRADUÇÃO 
Enquanto permaneceu em seu lar, Dhruva Mahãrãja executou 
muitas grandiosas cerimônias de sacrifício a fim de satisfazer o des- 
frutador de todos os sacrifícios, a Suprema Personalidade de Deus. 
As cerimônias sacrificatórias prescritas destinam-se especialmente a 
satisfazer o Senhor Vigqu, que é o objetivo de todos esses sacrifícios 
e que outorga as bênçãos resultantes. 


SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã (3.9) diz-se que yajfiarthàt karmano 'nyatra 
loko 'yarh karma-bandhanah: devemos agir ou trabalhar somente a 
fim de agradar ao Senhor Supremo, caso contrário, enredamo-nos 
nas reações resultantes. Segundo as quatro divisões de varna e 
ü$rama, os ksatriyas e vaisyas sáo especialmente aconselhados a 
executar grandes cerimônias sacrificatórias e a distribuir o dinheiro 
por eles-acumulado de maneira muito liberal. Dhruva Mahārāja, 
como rei e kgarriya ideal, executou muitos desses sacrifícios, dando 


Verso 10] Dhruva Maharája volta ao Supremo 557 


caridade muito liberalmente. Os ksatriyas e vaisyas devem ganhar 
seu dinheiro e acumular grandes riquezas. Às vezes eles o fazem 
agindo pecaminosamente. Os kgatriyas destinam-se a governar um 
país; Dhruva Mahárája, por exemplo, no decorrer de seu governo, 
teve que lutar e matar muitos Yaksas. Ações como essa são neces- 
sárias para um Ksatriya. O ksatriya n&o deve ser um covarde, e 
não deve ser não-violento: para governar o país, ele precisa agir 
violentamente. 

Portanto, os ksarriyas e vaisyas são especialmente aconselhados à 
dar em caridade pelo menos cinquenta por cento de'sua riqueza 
acumulada. O Bhagavad-gitã recomenda que, ainda que alguém 
ingresse na ordem de vida renunciada, mesmo assim não pode 
deixar de praticar yajfia, dâna e tapasya. Essas são coisas que 
nunca se deve abandonar. A tapasya destina-se à ordem de vida 
renunciada; aqueles que estão retirados das atividades mundanas 
devem “executar tapasya, penitências e austeridades. Aqueles que 
estão no mundo material, os Ksarriyas e vaisyas, devem fazer cari- 
dade. Os brahmacáris, no começo de “suas vidas, devem realizar 
diferentes tipos de yajñas. 

Dhruva Maharája, como rei ideal, praticamente esvaziou seu 
tesouro dando caridade. O rei não se destina apenas a cobrar 
impostos dos cidadãos e acumular riquezas para gastá-las com gozo 
dos sentidos: A monarquia mundial fracassou desde que os' reis 
começaram 'a satisfazer seus próprios sentidos com os impostos 
arrecadados dos cidadãos. Evidentemente, quer o sistema seja monar- 
quia; quer seja democracia, ainda acontece a mesma corrupção. No 
momento atual, existem diferentes partidos no governo democrá- 
tico, mas todos estão atarefados, tentando manter seus postos ou 
tentando manter seu partido político no poder. Os políticos têm 
pouquíssimo tempo para pensar no bem-estar dos cidadãos, aos 
quais eles oprimem com pesados tributos sob a forma de imposto de 
renda, imposto sobre as vendas e muitos outros — as pessoas às 
vezes perdem oitenta a noventa por cento de suas rendas pagando 
impostos, que são prodigamente despendidos em altos salários 
pagos aos funcionários e governantes. Antigamente, os impostos 
arrecadados dos cidadãos eram gastos para a execução de grandes 
sacrifícios prescritos na literatura védica: No momento atual, en- 
tretanto, praticamente nenhuma das formas de sacrifício é pos- 
sível; portanto, os $astras recomendam que todos devem executar 
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sankirtana-yajria. Qualquer chefe de família, não importa qual seja 
sua posição, pode executar este sañkirtana-yajña sem despesa. Todos 
os membros da família podem sentar-se juntos e simplesmente bater 
palmas e cantar o mahã-mantra Hare Krsna. De' alguma forma, 
todos podem dar um jeito de executar semelhante yajña e distribuir 
prasâda para as pessoas em geral. Isto já é suficiente para-esta era de 
Kali. O movimento para a consciência de Krgna baseia-se neste 
princípio: cantamos o mantra Hare Krsna a todo momento, na 
medida do possível, tanto dentro quanto fora. dos templos, e, na 
medida do possível, distribuimos prasáda. Este processo poderá ser 
acelerado com a cooperação de administradores do estado e 
daqueles que produzem a riqueza do país. Simplesmente mediante a 
distribuição liberal de prasada e sarikirtana, o mundo inteiro pode- 
rá tornar-se pacífico e próspero. 

De um modo geral, em todos os sacrifícios materiais recomenda- 
dos na literatura védica existem oferendas aos semideuses. Esta 
adoração a semideuses destina-se especialmente aos homens menos 
inteligentes, Na verdade, o resultado de tal sacrifício vai para a 
Suprema Personalidade de Deus, Náráyana. O Senhor Krsna diz 
no. Bhagavad-gitá (5,29) que bhoktürarh. yajfia-tapasám: Ele é na 
verdade o desfrutador de todos os sacrifícios, Seu nome, portanto, é 
Yajña-puruga. 

Embora Dhruva Maharaja fosse um grande devoto e nada tivesse 
a ver com esses sacrifícios, a fim de estabelecer o exemplo para seu 
povo, ele executou muitos sacrifícios e deu toda a sua riqueza em 
caridade. Por todo o tempo em que viveu como chefe de família, ele 
jamais gastou um centavo de sua riqueza para o gozo de seus senti- 
dos. Neste verso, a expressão karma-phala-pradam é muito signifi- 
cativa, Conforme o: desejo de cada entidade viva individual, o 
Senhor concede uma espécie de karma diferente. Ele é a Superalma 
presente dentro do coração de todos, e é tão bondoso e liberal que 
dá a todos os recursos para executarem quaisquer ações que dese- 
jem. Então, o resultado da ação também é desfrutado pela entidade 
viva. Se alguém quiser desfrutar ou assenhorear-se da natureza 
material, o Senhor dar-lhe-á todos os recursos, só que ele ficará 
enredado nas reações resultantes. Do mesmo modo, se alguém quiser 
ocupar-se plenamente em serviço devocional, o Senhor dar-lhe-á 
todos os recursos, e o devoto gozará dos resultados. O Senhor, por- 
tanto, é conhecido como karma-phala-prada. 


Dhruva Mahārāja volta ao Supremo 


VERSO 11 


ra a 
ca q ar Po ten 


sarvãtmany acyute 'sarve 
tivraughárh bhaktim udvahan 
dadarsâtmani bhiitesu 
tam evàvasthitar vibhum 


sarva-âtmani—à Superalma; acyute —infalível; asarve—sem 
qualquer limite; tivra-oghâm-—=com força inexorável; bhaktim— 
serviço devocional; udvahan—prestando; dadarsa—ele viu; dimani— 
no Espírito Supremo; bhütegu—em todas as entidades vivas; tam— 
à Ele; eva—apenas; avasthitam— situado; vibhum-—todo-poderoso. 


TRADUCAO 
Dhruva Mahãrãja prestou serviço devocional ao Supremo, o 
reservatório de tudo, com força inexorável. Enquanto executava seu 
serviço devocional ao Senhor, ele pôde ver que tudo está situado 
nEle somente e que Ele está situado em todas as entidades vivas. O 
Senhor chama-Se Acyuta porque não falha jamais em Seu dever 
primordial de dar proteção a Seus devotos. 


SIGNIFICADO 

Dhruva Mahãrája não somente executava muitos sacrifícios, mas 
também prosseguia sua ocupação transcendental de serviço devo- 
cional ao Senhor. Os karmis comuns, que desejam gozar dos resul- 
tados de atividades fruitivas, interessam-se apenas em sacrifícios e 
cerimônias ritualísticas prescritos nos $ástras védicos. Embora 
Dhruva Mahãrãja executasse muitos sacrifícios de modo a ser um 
rei exemplar, ele se dedicava constantemente ao serviço devocional. 
O Senhor sempre protege Seu devoto rendido. O devoto pode ver 
que o Senhor encontra-Se no coração de todos, como se afirma no 
Bhagavad-gitã (isvarah sarva-bhiitânârm hrd-dese 'rjuna tisthati). As 
pessoas comuns não podem entender como o Senhor Supremo Se 
encontra no coração de todos, mas o devoto pode realmente vê-lO. 
O devoto não somente pode vê-lO externamente, mas também pode 





560 Srimad-Bhãgavatam [Canto 4, Cap. 12 


ver, com visão espiritual, que tudo repousa na Suprema Personali- 
dade de Deus, como se descreve no Bhagavad-gitã (mat-sthâni 
sarva-bhitâni). Esta é a visão de um mahã-bhagavata. Ele vê tudo 
que os outros vêem, mas, ão invés de ver meramente as árvores, as 
montanhas, as cidades ou o céu, ele vê apenas a sua adorável 
Suprema Personalidade de Deus em tudo porque tudo repousa nEle 
apenas. Esta é avvisão do maha-bhagavata. Em suma, o mahã- 
bhàgavata, devoto puro altamente elevado, vê o Senhor em toda a 
parte, bem como dentro' do coração de todos. Isto é possível para 
devotos que tenham desenvolvido elevado serviço devocional ao 
Senhor. Como 'se afirma no Brahma-sarhhitã (5.38), premaijana- 
cchurita-bhakti-vilocanena: somente quem tenha untado os olhos 
com: o ungilento do amor a Deus pode vero Senhor Supremo em 
toda:a parte, face a face. Isto não é possível através da imaginação 
ou da dita meditação. 


VERSO 12 


m eaei, a A | 
art ii Rat a RRN 


tam evar Sila-sampannarh 
brahmanyarh dina-vatsalam 

goptàrarh dharma-setünàrh 
menire pitaram prajàh 


tam—a. ele; evam-—assim; $ila-—com qualidades divinas; sam- 
pannam-—dotado;. brahmanyam-—respeitoso com os. bráhmanas; 
dina-—-com. os: pobres; varsalam-— amável; goptâram-—protetor; 
dharma-setúnám—dos principios religiosos; menire —julgado; pita- 
ram-—pai; prajãh—os cidadãos. 


TRADUÇÃO 
Dhruva Mahãrãja era dotado com todas as qualidades divinas. 
Ele era muito respeitoso com os devotos do Senhor Supremo, muito 
amável com os pobres e inocentes e protegia os princípios. reli- 
giosos. Com todas estas qualificações, ele era considerado o pai 
direto de todos os cidadãos, 
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SIGNIFICADO 

As qualidades pessoais de Dhruva Mahārāja descritas nesta pas- 
sagem são qualidades exemplares de um rei santo. Não somente um 
rei, mas também os líderes de um moderno governo democrático ou 
impessoal, precisam ser qualificados com todas essas características 
divinas. Só então os cidadãos do estado- poderão ser felizes. Este 
verso afirma claramente que os cidadãos julgavam Dhruva Mahā- 
rája como pai deles; assim como uma criança, dependente de pai 
idôneo, vive inteiramente satisfeita, do mesmo modo, os cidadãos 
do estado, sendo protegidos pelo estado ou pelo rei, devem perma- 
necer satisfeitos em todos os sentidos. No momento atual, contudo, 
o governo não garante nem sequer as necessidades primárias da 
vida civil, a saber, a proteção às vidas e à propriedade dos cidadãos. 

Uma palavra é muito significativa a este respeito: brahmanyam. 
Dhruva Mahãraja era muito devotado aos brãhmanas, que se dedi- 
cam ao estudo dos Vedas e desse modo conhecem a Suprema Per- 
sonalidade de Deus. Eles estão sempre atarefados, propagando a 
consciência de Krsna. O estado deve ser muito: respeitoso com 
sociedades que distribuem a consciência de Deus em todo o mundo, 
mas, infelizmente, no momento atual, não há apoio governamental 
ou estatal para semelhantes movimentos. Quanto a boas quali- 
dades, é muito difícil encontrar alguém'na administração estatal 
que tenha alguma boa" qualidade, Os administradores só fazem 
sentar-se em seus postos administrativos e dizer não a qualquer 
pedido, como se fossem pagos para dizer não aos cidadãos. Outra 
palavra, dina-vatsalam, também é muito significativa. O líder do 
estado deve ser muito amável com os inocentes. Infelizmente, nesta 
era, os agentes do estado e os presidentes recebem bons salários do 
estado, e fazem-se passar por pessoas muito piedosas, porém, per- 
mitém o funcionamento de matadouros, onde animais inocentes são 
mortos.'Se tentarmos comparar as qualidades divinas de Dhruva 
Mahārāja com as qualidades de estadistas modernos, poderemos 
ver que não há termo de comparação. Dhruva Maharaja esteve pre- 
sente na Satya-yuga, como deixarão claro os versos seguintes. Ele 
foi o reí ideal na Satya-yuga. A administração do governo na era 
atual (Kali-yuga) carece de todas as qualidades divinas. Conside- 
rando todos estes pontos, as pessoas de hoje não têm outra alter- 
nativa senão adotar a consciência de Krsna para protegerem sua 
religião, sua vida e sua propriedade. 
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VERSO 13 


Ra um AE 


Ae pagi e 


sa[-trirnsad-varsa-sahasram 
$a$üsa ksiti-mandalam 

bhogaih punya-ksayarh kurvann 
abhogair a$ubha-ksayam 





sat-trirnsat—trinta-e-seis; varsa—anos; sühasram— mil; $a$asa— 
governou; Kgiti-mandalam—o planeta Terra; bhogaih—através do 
desfrute; punya—de reações a atividades piedosas; kşayam— 
diminuigáo; kurvan—fazendo; abhogaih—mediante austeridades; 
asubha--das reações inauspiciosas; ksayam—diminuição. 


TRADUÇÃO 
Dhruva Mahārāja governou este planeta por trinta-e-seis mil 
anos; desfrutando, ele diminuía as reações de atividades piedosas, e, 
praticando austeridades, diminuía as reações inauspiciosas. 


SIGNIFICADO 

O fato de Dhruva Mahãrãja ter governado o planeta por trinta-e- 
seis mil anos significa que ele esteve presente na Satya-yuga, porque 
na Satya-yuga vivia-se cem mil anos. Na yuga seguinte, Tretá, as 
pessoas: viviam dez mil anos, e na yuga seguinte, Dvâpara, mil 
anos. Na era atual, a Kali-yuga, a duração máxima de vida é de 
cem anos. Com a mudança das yugas, a duração de vida e a me- 
mória, a qualidade da bondade e todas as demais boas qualidades 
diminuem. Há duas espécies de atividades, a saber, piedosas e 
impias. Executando atividades piedosas, podemos obter oportuni- 
dades para gozo material superior, mas, devido a atividades impias, 
temos que nos submeter a rigorosas aflições. O devoto, contudo, 
não se interessa pelo prazer nem se deixa afetar pela aflição. 
Quando é próspero, ele sabe: “Estou reduzindo os resultados de 
minhas atividades piedosas”, e, quando está em aflição, ele sabe: 
“Estou reduzindo as reações de minhas atividades impiedosas.” O 
devoto não se preocupa com prazer ou com aflição: ele simples- 
mente deseja executar serviço devocional. O Srimad-Bhãgavatam 
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diz que o serviço devocional deve ser apratihatã, não obstruído 
pelas condições materiais: de felicidade ou aflição. O devoto 
submete-se a processos de austeridade, tais como observar Ekadasi 
e outros dias de jejum semelhantes e abster-se de vida sexual ilícita, 
intoxicação, jogos e consumo de carne. Assim, ele se purifica das 
reações de sua vida ímpia passada, e, como se ocupa em serviço 
devocional, que é a atividade mais piedosa, ele goza da vida sem 
esforço adicional. 


VERSO 14 


q aged H8 GERWÜTSORAN: d 
fa A RRA 112811 


evarh bahu-savarh kàlarh 
mahãtmãvicalendrivah 

tri-vargaupayikarh nitvã 
putrãyâdan nrpâsanam 


evam-— assim; bahu-—muitos; savam-—anos; kãlam-— tempo; mahã- 
dimá—grande alma; avicala-indriyah—sem se deixar perturbar 
pela agitação dos sentidos; tri-varga-—três classes de atividades 
mundanas; aupayikam-—favoráveis à execução; nitvã-—tendo pas- 
sado; putrãya—a seu filho; adar—ele legou; nrpa-àsanam—o trono 
real. 


TRADUÇÃO 
A auto-controlada grande alma Dhruva Mahárája passou assim 
muitos e muitos anos favoravelmente executando trés classes de 
atividades mundanas, a saber, religiosidade, desenvolvimento econó- 
mico e satisfação de todos os desejos materiais. Depois disso, ele 
passou a responsabilidade do trono real a seu filho. 


SIGNIFICADO 
A perfeição da vida materialista é adequadamente atingida 
mediante o processo de observar princípios religiosos. Isto leva 
automaticamente ao desenvolvimento econômico bem sucedido, e 
assim não há dificuldade em satisfazer todos os desejos materiais. 
Uma vez que Dhruva Mahãrãja, como rei, precisava manter seu 
status quo ou ser-lhe-ia impossível governar as pessoas em geral, ele 





564 Srimad-Bhãgavatam [Canto 4, Cap. 12 


o fazia: perfeitamente. Porém, tão logo viu que seu filho estava 
crescido (e poderia encarregar-se-do trono real, ele-imediatamente 
passou-lhe a responsabilidade e retirou-se de todas as ocupações 
materiais. 

É muito significativa a palavra avicalendriyak usada aqui signifi- 
cando que ele não se deixava perturbar pela agitação dos sentidos, 
tampouco seu poder sensório diminuíra, embora em idade fosse um 
homem muito velho. Como governou o mundo por trinta-e-seis mil 
anos, naturalmente pode-se concluir que ele ficou velhíssimo, mas, 
de fato, seus sentidos estavam (muito jovens — e todavia ele não 
estava interessado em gozo dos sentidos. Em outras palavras, ele 
permanecia auto-controlado. Ele cumpria seus deveres perfeita- 
mente de acordo com oprocesso materialista. Assim se comportam 
os grandes devotos. Srila Raghunátha dása Gosvámi, um dos dis- 
cípulos diretos do Senhor Caitanya, era filho de um homem riquís- 
simo. Embora náo tivesse interesse em gozar de felicidade material, 
ao ser incumbido de fazer algo na administração do estado, ele o 
fez perfeitamente, Srila Gaurasundara aconselhou-o assim: “Inte- 
riormente, mantém-te a ti mesmo e a tua mente completamente à 
parte, mas, externamente, cumpre com os deveres materiais da 
maneira que for preciso,” Só devotos podem alcançar esta posição 
transcendental, como se: descreve no Bhagavad-gitã: enquanto 
outros, tais como os yogis, tentam controlar seus sentidos à força, 
os devotos, muito embora possuam plenos poderes sensórios, não 


os utilizam porque se ocupam em atividades superiores, transcen- 
dentais. 


VERSO 15 


mera E fa aaa! 
IRTE RSI 


manyamána ida visvah 
maya-racitam átmani 

avidyã-racita-svapna- 
gandharva-nagaropamam 


manyamanah—compreendendo; ¡idam—este; vifvam— universo; 
māyā— pela energia externa; racitam— fabricado; atmani—à 
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entidade viva; avidyā—pela ilusão; racita—fabricado; svapna—um 
sonho; gandharva-nagara—Íantasmagoria; upamam-—como. 


TRADUÇÃO 
Srila Dhruva Mahārāja compreendeu que esta manifestação 
cósmica confunde as entidades vivas assim como um sonho ou uma 
fantasmagoria por ser uma criação da energia externa ilusória do 
Senhor Supremo. 


SIGNIFICADO 

Na floresta densa, às vezes parece haver grandes palácios e belas 
cidades. O nome técnico deste fenómeno é gandharva-nagara. Do 
mesmo modo, ao sonhar, também criamos muitas coisas: falsas 
devido à imaginação. Uma pessoa auto-realizada, ou um devoto, 
sabe muito bem que esta manifestação cósmica material é uma 
representação ilusória e temporária que parece verdadeira. Ela é 
como uma fantasmagoria. Porém, por trás desta criação-sombra 


está a realidade — o mundo espiritual, O devoto está interessado no 
mundo: espiritual, e não em' sua sombra. Por ter compreensão 
da verdade suprema, o devoto não está interessado nesta sombra 
temporária da verdade. Confirma-se isto no Bhagavad-gitã 
(parar drstvà nivartate). 


VERSO 16 


SETE ERT- 
magia em | 
j seRRSSHERSUI 


Ames 
safa et Rare lt am 


atma-stry-apatya-suhrdo balam rddha-ko$am 
antah-purarh parivihàra-bhuva$ ca ramyàh 

bhü-mandalam jaladhi-mekhalam akalayya 
kalopasrstam iti sa prayayau visalam 


ütma—corpo; stri—esposas; apatya—filhos; suhrdah—amigos; 
balam-——influéncia, exército; rddha-kosam—rico tesouro; antah- 
puram-—aposentos residenciais femininos; parivihãra-bhuvah— 
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parques de recreacáo; ca—e; ramyah—belos; bhú-mandalam—toda 
a Terra; jala-dhi—pelos oceanos; mekhalam—limitado; akalay ya 
considerando; kala—pelo tempo; upasrstam—criados; ¡ri—assim; 
sah—ele; prayayau—foi; visalam—para Badarikásrama. 





TRADUCAO 

Assim, Dhruva Mahārāja deixou enfim seu reino, que se estendia 
por toda a Terra e cujos limites eram os grandes oceanos. Ele con- 
siderou seu corpo, suas esposas, seus filhos, seus amigos, seu exér- 
eito, seu rico tesouro, seus tão confortáveis palácios e seus muitos e 
desfrutáveis parques de recreação como criações da energia ilusória. 
Assim, no devido curso do tempo, ele retirou-se para a floresta nos 
Himalaias conhecida como Badarikasrama. 


SIGNIFICADO 

No: começo de sua vida, quando foi à floresta em busca da 
Suprema Personalidade de Deus, Dhruva Mahárája compreendeu 
que todos os conceitos corpóreos de prazer são produtos da energia 
ilusória. A princípio, é claro, ele almejava o reino de seu pai, e, à 
fim de obtê-lo, saiu em busca do Senhor Supremo. Mais tarde, 
porém, compreendeu que tudo é criação da energia ilusória. Pelos 
atos de Srila Dhruva Mahãrãja podemos compreender que, de 
alguma forma, se alguém se tornar consciente de Krsna — não 
importa qual seja sua motivação no começo — acabará compreen- 
dendo a verdade real pela graça do Senhor. A princípio, Dhruva 
Maharaja estava interessado no reino de seu pai; mais tarde, porém, 
tornou-se um grande devoto, mahá-bhagavata, e perdeu qualquer 
interesse por gozo material. Só devotos podem alcançar a perfeição 
da vida. Mesmo que alguém complete apenas uma porcentagem 
diminuta de serviço devocional e então caia de sua posição imatura, 
ele é melhor que uma pessoa que se dedica plenamente às atividades 
fruitivas deste mundo material. 


VERSO 17 
tai figo: Raia 
NN] 


Dhruva Mahārāja volta ao Supremo 


AS AN maae 
anaa 112 ol 


tasyàm vi$uddha-karanah $iva-vàr vigahya 
baddhvàsanarn jita-marun manasührtüksah 

sthúle dadhára bhagavat-pratirúpa etad 
dhyáyars tad avyavahito vyasrjat samüdhau 


tasyam—em Badarikásrama; visuddha—purificados; karanah— 
seus sentidos; Siva—pura; vah—água; vigahya—banhando-se em; 
baddhvà—tendo fixado; üsanam— postura sentada; jita—controlado; 
marut— processo respiratório; manasá—pela mente; dArta—recolhi- 
dos; aksah— seus sentidos; sthizle—física; dadhüra—ele concentrou; 
bhagavat-pratirúpe—na forma exata do Senhor; erat—a mente; 
dhyàyan— meditando em; tat—isto; avyavahitah—sem parar; vyasr- 
jat—ele entrou; samâdhau—em transe. 


TRADUÇÃO 

Em Badarikasrama, os sentidos de Dhruva Mahàrája purificaram- 
se inteiramente porque ele se banhava regularmente em pura água 
cristalina. Ele fixou-se em postura sentada e, mediante a práti 
yoga, controlou o processo respiratório e o ar vital; dessa maneira, 
recolheu seus sentidos completamente. Concentrou então sua mente 
na forma arcã-vigraha do Senhor, que é a réplica exata do Senhor, 
e, assim meditando nEle, entrou em transe completo. 


SIGNIFICADO 

Eis aqui uma descrição do sistema de astâriga-yoga, com o qual 
Dhruva Maharaja já estava acostumado. A astañga-yoga jamais 
serviu para ser praticada numa cidade moderna. Dhruva Mahãraja 
foi sozinho para Badarikãsrama, onde, em local solitário, praticou 
yoga. Ele concentrou sua mente na arcã-vigraha, a adorável Dei- 
dade do Senhor, que representa exatamente o Senhor Supremo, 
e assim pensando constantemente naquela Deidade, absorveu-se 
em transe. A adoração à arcá-vigraha não é idolatria. A arca-vigraha 
é uma encarnação do Senhor sob uma forma que o devoto pode 
apreciar. Portanto, no templo os devotos se ocupam a serviço 
do Senhor como arcã-vigraha, uma forma feita de objetos 
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sthüla (materiais), tais como pedra; metal, madeira, jóias ou pin- 
tura. Todos esses elementos chamam-se sthüla, ou representações 
físicas. Uma vez que os devotos seguem os princípios regulativos de 
adoracáo, muito embora o Senhor esteja ali sob Sua forma física, 
Ele não é diferente de Sua forma espiritual original. Assim, o 
devoto obtém.o benefício de alcançar a meta última da vida, isto é, 
estar sempre absorto em pensar no Senhor. Este pensamento-inces- 


sante no Senhor, como se prescreve no Bhagavad-gitã, faz da 
pessoa o yogi mais elevado, 


VERSO 18 


LIE E 
ATAR Ela: 

Rara: qa 
smear afafst gepferg 18 «1 


bhaktim harau bhagavati pravahann ajasram 
ananda-báspa-kalaya muhur ardyamánah 

viklidyamána-hrdayah pulakacitángo 
nátmánam asmarad asáv itimukta-lingah 


bhaktim—=servigo devocional; harau—a Hari; bhagavati—a 
Suprema Personalidade. de Deus; pravahan-—constantemente ocu- 
pado em; ajasram— sempre; ânanda-—-bem-aventurado; báspa- 
kalaya—por uma torrente de lágrimas; muhuh—repetidamente; 
ardyamánah—sendo dominado; viklidyamána—derretendo; hr- 
dayah—seu coragáo; pulaka—arrepio dos cabelos; Acita—coberto; 
angah—seu. corpo; na—n&o; dtmánam—corpo; asmarat—ele se 
lembrou; asau--ele; iti—assim; mukta-lirigah-—livre do corpo sutil. 








TRADUÇÃO 
Por causa de sua bem-aventurança transcendental, lágrimas 
incessantes fluíam de seus olhos, seu coração derretia-se, seu corpo 
tremia e seus cabelos se arrepiavam. Assim transformado, num 
transe de serviço devocional, Dhruva Mahārāja esqueceu-se intei- 


ramente de sua existência corpórea, e desse modo libertou-se imedia- 
tamente do cativeiro material. 
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SIGNIFICADO 

Devido à ocupação constante em serviço devocional — ouvindo, 
cantando, lembrando, adorando a Deidade, etc;, como se prescreve 
em nove variedades — diferentes sintomas manifestam-se no corpo 
de um devoto. Essas oito transformações corpóreas, indicadoras de 
que o devoto já está liberado internamente, chamam-se asja-sáttvika- 
vikāra. Um devoto que sè esquece inteiramente de sua existência 
corpórea deve ser considerado liberado. Ele já não está engaiolado 
no corpo. Dá-se o exemplo de que, quando um coco fica totalmente 
seco, a polpa dentro de sua casca separa-se do cativeiro à casca e da 
cobertura externa. Sacudindo: o coco seco, pode-se ouvir. que:ia 
polpa já não está ligada à casca ou à cobertura. Analogamente, 
quem se absorve plenamente em serviço devocional desliga-se por 
completo das duas coberturas materiais, Os corpos grosseiro € sutil, 
Dhruva Mahārāja alcançou esta fase de vida, executando serviço 
devocional constantemente. Ele-já foi descrito como mahã-bhã- 
gavata, pois, a menos que alguém se torne mahã-bhãgavata, ou 
devoto puro de primeira classe, esses sintomas não são visíveis em 
seu corpo. O Senhor Caitanya” manifestou; todos esses sintomas. 
Thákura Haridása também os manifestou, e há muitos devotos 
puros que manifestaram tais sintomas corpóreos. Eles não devem 
ser imitados, porém, quando alguém é realmente avançado, esses 
sintomas manifestam-se nele, ocasião em que se deve entender que 
o devoto está materialmente livre. Evidentemente, o caminho da 
liberação abre-se desde o próprio início do serviço devocional, 
assim como o coco tirado do coqueiro começa a secar logo: sim- 
plesmente leva algum tempo para que a casca e a polpa se separem 
uma da outra. 

Muito importante neste verso é a expressão mukta-lingah. 
Mukta significa “liberado,” e linga, “o corpo sutil.” Quando um 
homem morre, ele abandona 0 corpo grosseiro, mas o corpo sutil 
composto de mente, inteligência e ego transporta-o para um corpo 
novo. Durante sua existência no corpo atual, o mesmo corpo sutil 
transporta-o de uma fase de vida a outra (por exemplo, da infância 
à juventude) através do desenvolvimento mental. A condição mental 
de um bebê é diferente da'de um menino, a condição mental de um 
menino é diferente da de um jovem, e a condição mental de um 
jovem é diferente da de um velho. Assim, no momento da morte, o 
processo de mudar de corpo ocorre devido ao corpo sutil; a mente, 
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a inteligência e o ego transportam a'alma de um corpo grosseiro a 
outro. Isto chama-se transmigração da alma. Porém, há outra fase, 
em que nos libertamos inclusive do corpo sutil; nessa altura, a enti- 
dade viva é competente e está plenamente preparada para transferir- 
se ao mundo transcendental ou espiritual. 

A descrição dos sintomas corpóreos de $ri Dhruva Mahárája evi- 
dencia que ele se tornou perfeitamente digno de ser transferido ao 
mundo espiritual. Pode-se experimentar a distinção entre os corpos 
grosseiro e sutil mesmo no cotidiano: durante o sonho, o corpo 
grosseiro fica deitado na cama enquanto o corpo sutil transporta a 
alma, a entidade viva, para outra atmosfera. Mas, como o corpo 
grosseiro tem que continuar, o corpo sutil volta e se aloja no atual 
corpo grosseiro. Portanto, é preciso libertar-se também do corpo 
sutil, Esta liberdade é conhecida como mukta-liniga. 


VERSO 19 
ma fa adia gu: | 
farra RARA 102611 


sa dadar$a vimünàgryarh 
nabhaso 'vatarad dhruvah 

vibhrãjayad dasa diso 
rákapatim ivoditam 


sah—ele; dadarga—viu; vimána—um aeroplano; agryam—be- 
líssimo; nabhasah—do céu; avatarat—descendo; dhruvah—Dhruva 
Mahaárája; vibhrajayat—iluminando; dasa—dez; disah—diregóes; 
rükü-patim—-a lua cheia; iva—como; uditam—visível. 


TRADUÇÃO 
Logo que os sintomas de sua liberação se manifestaram, ele viu 
um aeroplano belíssimo descendo do céu, como se a brilhante lua 
cheia estivesse descendo, iluminando todas as dez direções. 


SIGNIFICADO 
Há diferentes níveis de conhecimento adquirido — conhecimento 
direto, conhecimento recebido de autoridades, conhecimento 
transcendental, conhecimento: além dos sentidos e finalmente 
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conhecimento espiritual. Quando alguém supera a fase de adquirir 
conhecimento através do processo descendente, ele situa-se imedia- 
tamente na plataforma transcendental. Dhruva Mahãrãja, estando 
liberado do conceito material da vida, situou-se no conhecimento 
transcendental e pôde perceber a presença de um aeroplano trans- 
cendental que era brilhante como a lua cheia. Isto não é possível 
nas fases de percepção direta ou indireta de conhecimento. Tal co- 
nhecimento é um favor especial da Suprema Personalidade de 
Deus. É possível, contudo, elevar-se a esta plataforma de conheci- 
mento mediante o processo gradual de avançar em serviço devo- 
cional, ou consciência de Krgna. 


VERSO 20 


E oie 
Rma «bo gam 


Parar. Roll 


tatrânu deva-pravarau catur-bhujau 
syámau kisoràv arunümbujeksanau 

sthitav avastabhya gadarh suvásasau 
kiriga-harangada-caru-kundalau 


tatra—ali; anu—entáo; deva-pravarau—dois belíssimos' semi- 
deuses; catuh-bhujau—com quatro bragos; $ydmau—moreno; kigo- 
rau—bem jovens; aruna—avermelhada; ambuja—flor de lótus; 
iksanau—com olhos; sthitau—situados; avastabhya—trazendo; 
gadam—magas; suvásasau—com' belas roupas; kirifa—elmos; 
hára—colares; añgada—braceletes; caru—belos; kundalau—com 
brincos. 

TRADUÇÃO 

Dhruva Mahãrãja viu dois belíssimos associados do Senhor 
Visnu no aeroplano. Eles tinham quatro máos e um brilho corporal 
moreno, eram muito jovens e seus olhos pareciam flores de lótus 
avermelhadas. Traziam maças em suas mãos e estavam vestidos 
com roupas muito atrativas, com elmos e decorados com colares, 
braceletes e brincos. 
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SIGNIFICADO 

Os habitantes de Visnuloka tém as mesmas feicóes corpóreas que 
o Senhor Vignu, e também portam maça, búzio, flor de lótus e 
disco. Neste verso, afirma-se distintamente que eles tinham quatro 
mãos e estavam muito bem vestidos; a descrição da decoração de 
seus corpos corresponde exatamente à-de Visnu. Assim, as duas 
personalidades incomuns que desceram do aeroplano vieram dire- 
tamente de Visnuloka, ou o planeta onde vive o Senhor Visnu. 


VERSO 21 


Ea ERA REI 
Pa, RARA: | 

am aa Ta: 
MAMAR df: 11221 


vijñaya tav uttamagaya-kiñkaráv 
abhyutthitah sádhvasa-vismrta-kramah 

nanáma námáni grnan madhudvisah 
pürsat-pradhünàv iti sarhhatàfijalih 


vijfíaya—após compreender; tau—a eles; uttama-gãya—do Senhor 
Visnu (de excelente. renome); kinkarau—dois servos; abhyutthitah— 
levantou-se; sâdhvasa—por estar maravilhado; vismyta—esqueceu- 
se; kramah— comportamento adequado; nanâma-— ofereceu reverên- 
cias; námáni—nomes; grnan—cantando; madhu-dvisah—do 
Senhor (o inimigo de Madhu); parsat—associados; pradhánau— 
principais; iti-—assim; sarhhata-—juntou respeitosamente; afjalih— 
com mãos postas, 

TRADUÇÃO 

Vendo que essas personalidades incomuns eram servos diretos da 
Suprema Personalidade de Deus, Dhruva Mahãrãja imediatamente 
levantou-se. Porém, maravilhado, na pressa ele se esqueceu de como 
recebê-los de maneira adequada. Portanto, ele simplesmente ofere- 
ceu reverências com mãos postas e cantou e glorificou os santos 
nomes do Senhor. 

SIGNIFICADO 

O canto dos santos nomes do Senhor é perfeito em todos os sen- 

tidos. Quando Dhruva Mahãrãja viu os Visnuditas, os associados 
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diretos do Senhor Visnu, com quatro máos e belamente decorados, 
ele pôde compreender quem eram eles, mas ficou temporariamente 
perplexo. Porém, simplesmente cantando o-santo nome do Senhor, 
o mantra Hare Krsna, ele pôde satisfazer os convidados incomuns 
que de repente apareceram ante ele. O canto do santo nome do 
Senhor é perfeito: mesmo que alguém não saiba como agradar o 
Senhor Visnu ou Seus associados, cantando com sinceridade: o 
santo nome do Senhor, tudo torna-se perfeito para ele. O devoto, 
portanto, seja no perigo, seja na felicidade, canta constantemente o 
mantra Hare Krsna. Quando está em. perigo alivia-se imediata- 
mente, e, quando está numa posição em que pode ver o Senhor 
Visnu ou Seus associados diretamente, cantando este mahã-mantra 
ele pode satisfazer o Senhor. Esta é a natureza absoluta do mahã- 
mantra. Seja no perigo ou na felicidade, pode-se cantá-lo sem 
limitações. 


VERSO 22 


E 

qaa ATAR | 
AA o ufed 

Sepud: — geemaeendi IRRI 


tam krsna-pâdâbhinivista-cetasam 
baddhañjalim prasraya-namra-kandharam 

sunanda-nandáv upasrtya sasmitarh 
pratyücatuh puskaranübha-sammatau 


tam—a ele; krsna—do Senhor Krsna; páda—dos pés de lótus; 
abhinivişța—absorto em pensamentos; cetasam—cujo coração; 
baddha-añjalim—com mãos postas; praśraya—mui humildemente; 
namra—prostrado; kandharam—cujo pescoço; sunanda—Sunan- 
da; nandau—e Nanda; upasrtya—aproximando-se; sa-smitam—sot- 
ridentemente; pratyúcatuh—dirigiram-se; puskara-nübha— do 
Senhor Vignu, que tem umbigo de lótus; sammatau— servos 
íntimos. 
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TRADUÇÃO 
Dhruva Mahárája estava sempre absorto, pensando nos pés de 
lótus do Senhor Krsna. Seu coração estava repleto de Krsna. 
Quando, os dois servos íntimos do Senhor Supremo, chamados 
Nanda e Sunanda, aproximaram-se dele, sorrindo alegremente, 
Dhruva permaneceu com mãos postas, humildemente prostrado. 
Eles então dirigiram-se a ele da seguinte maneira. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra: puskaranãbha-sammatau é significativa. 
Krsna, ou o Senhor Visnu, é conhecido por Seus olhos de lótus, 
umbigo de lótus, pés de lótus e palmas de'lótus. Aqui Ele é cha- 
mado de puskara-nàbha, o que significa “a Suprema Personalidade 
de Deus, que tem umbigo de lótus," e sammatau significa “dois 
servos íntimos e muito obedientes.” O modo de vida materialista 
difere do modo de vida espiritual no sentido de que aquele é 
desobediência e este é obediência à vontade do Senhor Supremo. 
Todas as entidades vivas são partes integrantes do Senhor Su- 
premo, e devem ser sempre favoráveis à ordem da Pessoa Suprema; 
isto é unidade perfeita, 

No mundo Vaikuntha todas as entidades vivas estão em unidade 
com a Divindade Suprema porque jamais se opõem a Suas ordens. 
Cá no mundo material, contudo, elas não são sammata, favoráveis, 
mas sempre asampmata, desfavoráveis. Esta forma humana de vida é 
uma oportunidade de nos treinarmos para sermos favoráveis às 
ordens do Senhor Supremo. A missão do movimento para a cons- 
ciência de Krgna é realizar este treinamento na sociedade. Como se 
afirma no Bhagavad-gitã, as leis da natureza material são muito 
estritas; ninguém pode superar as estritas leis da natureza material. 
Mas, quem se torna uma alma rendida e concorda com a ordem do 
Senhor Supremo pode facilmente superar estas estritas leis. A este 
respeito, o exemplo de Dhruva Mahãrãja é muito adequado. Sim- 
plesmente; por tornar-se favorável às ordens da Suprema Personali- 
dade de Deus e por desenvolver amor a Deus, Dhruva teve a 
oportunidade de encontrar-se pessoalmente com os servos íntimos 
do Senhor Vignu face a face. O que foi possível para Dhruva: Mahã- 
raja é possível para todos. Qualquer pessoa que se dedicar mui seria- 
mente ao serviço devocional. poderá obter, no devido curso do 
tempo, a mesma perfeição da forma humana de vida. 


Dhruva Mahãrãja volta ao Supremo 


VERSO 23 


arara 
uia gaga qe isa au | 
q qdo ara RAI 


sunanda-nandàv ücatuh 
bho bho ràjan subhadrarh te 

vácarhn no 'vahitah $rmu 
yah pañca-varsas tapasa 

bhaván devam atitrpat 


sunanda-nandau úcatuh-—Sunanda e Nanda disseram; bhoh bhoh 
rüjan—ó querido rei; su-bhadram—boa fortuna; te—para ti; vicam— 
palavras; nah—nossas; avahitah—atentamente; $rmu—ouve; Jah 
que; pañca-varsah—cinco anos de idade; tapasã-—pela austeridade; 
bhaván—tu; devam-—a Suprema Personalidade de Deus; atitrpat— 
satisfeitíssimo. 


TRADUÇÃO 
Nanda e Sunanda, os dois associados íntimos do Senhor Visnu, 
disseram: Querido rei, toda a boa fortuna para ti! Por favor, ouve 
atentamente o que diremos. Quando tinhas apenas cinco anos, tu te 
submeteste a rigorosas austeridades, e desse modo satisfizeste ple- 
namente a Suprema Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

O que foi possível para Dhruva Maharaja é possível para todos. 
Qualquer criança de cinco anos pode ser treinada, e, dentro! de 
pouquíssimo tempo, sua vida resultará exitosa pela realização de 
consciência de Krsna. Infelizmente, agora o mundo inteiro carece 
deste treinamento. É necessário que os líderes dó movimento para a 
consciência de Krsna iniciem instituições educacionais em diferentes 
partes do mundo para treinar crianças, à partir da idade de cinco 
anos. Assim, tais crianças não se tornarão hippies ou crianças mima- 
das da sociedade; pelo contrário, todas elas poderão tornar-se devo- 
tas do Senhor. A face do mundo então mudará automaticamente. 
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VERSO 24 


añora Ra aña | 
A MIRO 


tasyakhila-jagad-dhátur 
avám devasya $arnginah 
parsadáv iha sampraptau 
neturh tvá bhagavat-padam 


tasya—Seu; akhila—inteiro; jagat—universo; dhátuh—criador; 
āvām—nós; devasya—da Suprema Personalidade de Deus; sari- 
ginah—que tem-o'arco -chamado Sárhga; pársadau— associados; 
iha=agora; samprüptau—aproximamo-nos; netum-— para levar; 


tvâm—te; bhagavat-padam--à posição da Suprema Personalidade 
de Deus. 


TRADUÇÃO 
Nós somos representantes da Suprema Personalidade de Deus, o 
criador de todo o universo, que traz em Sua mão o arco chamado 


Sâniga. Fomos especificamente designados para levar-te ao mundo 
espiritual, 


SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã o Senhor diz que, simplesmente conhecendo 
Seus passatempos transcendentais (seja dentro deste mundo material, 
seja no mundo espiritual), qualquer pessoa que entenda realmente 
quem. Ele é, como Ele aparece e como age poderá imediatamente 
capacitar-se a se transferir ao mundo espiritual. Este princípio decla- 
rado-no Bhagavad-gitã funcionou no caso do rei Dhruva. Por toda 
a sua vida ele tentou entender a Suprema Personalidade de Deus 
mediante austeridades e peniténcias. Agora, o resultado maduro era 
que Dhruva Mahãrãja tornara-se digno de ser levado ao mundo 
espiritual, acompanhado pelos associados íntimos do Senhor. 


VERSO 25 


qa fe Gub een 
ARES freed qu] 


Dhruva Mahãrãja volta ao Supremo 


mio afim 
edam fexta «fammi lisi 


sudurjayarn visnu-padarh jitarn tvayà 
yat sürayo prápya vicaksate param 

atistha tac candra-divakarâdayo 
graharksa-tàrüh pariyanti daksinam 


sudurjayam —muito- difícil de alcangar; visnu-padam— planeta 
conhecido como Vaikunthaloka ou Visnuloka; jitam—conquistado; 
1vayà— por ti; yat—o qual; sürayah— grandes semideuses; aprápya— 
sem atingir; vicakgare—simplesmente vê; param-— suprema; aristha— 
por favor, vem; tat—esta; candra—a lua; diva-àkara— sol; üdayah— 
e demais; graha—os nove planetas (Mercúrio, Vénus, Terra, Marte, 
Júpiter, Saturno, Urano, Netuno e Plutão); rksa-tarah—estrelas; 
pariyanti—circungiram; daksinam—para a direita: 


TRADUÇÃO 
É muito difícil alcançar Visnuloka, mas, por tua austeridade, tu o 
conseguiste. Mesmo os grandes rsis e semideuses não conseguem 
atingir esta posição. Simplesmente para ver a morada suprema [o 
planeta Visnu], o sol e a lua e todos os demais planetas, estrelas, 
mansões lunares e sistemas solares a estão circungirando. Agora, 
por favor, vem: recebe as boas-vindas e vem para lá. 


SIGNIFICADO 

Mesmo neste mundo material os ditos cientistas, filósofos e espe- 
culadores mentais esforçam-se por imergir no céu espiritual, mas 
jamais conseguem chegar lá./O' devoto, porém, executando serviço 
devocional, não só compreende o que é realmente o mundo espiri- 
tual, mas também vai pessoalmente para lá, onde terá uma vida 
eterna de bem-aventurança e conhecimento. O movimento para a 
consciência de Krsna é táo potente que, adotando esses princípios de 
vida e desenvolvendo amor por Deus, pode-se mui facilmente voltar 
ao lar, voltar ao Supremo. Aqui o exemplo prático é o caso de 
Dhruva Mahārāja. Enquanto o cientista e o filósofo vão: à lua mas 
se frustram em suas tentativas de permanecer lá e ali viver, o devoto 
faz uma fácil viagem a outros planetas e por fim volta-ao Supremo. 
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Os devotos não têm interesse em ver outros planetas, mas, enquanto 
voltam ao Supremo, vêem todos eles de passagem, assim como uma 


pessoa que viaja a um lugar distante passa por muitas pequenas 
estações. 


VERSO 26 


amia Rada sfefl 
afg aai ae a: q TA IRAI 


anásthitam te pitrbhir 

anyair apy añga karhicit 
àâtigtha jagatâm vandyam 

tad visnoh paramarh padam 


anásthitam—jamais alcangado; 1e—teus; pitrbhih— por antepas- 
sados; anyaih—por outros; api—mesmo; ariga-—6 Dhruva; karhi- 
cit—em tempo algum; dtistha— por favor, vem e vive lá; jagatâm— 
pelos habitantes do universo; vandyam—adorável; tat—este; viş- 
noh—do Senhor Visgnu; paramam-— suprema; padam-—situacáo. 


TRADUÇÃO 
Querido rei Dhruva, nem teus antepassados, nem ninguém mais 
antes de ti jamais alcançou este planeta transcendental. O planeta 
conhecido como Visnuloka, onde o Senhor Visnu reside pessoal- 
mente, é o mais elevado de todos. Ele é adorado pelos habitantes de 
todos os outros planetas dentro do universo. Por favor, vem conosco 
e vive lá eternamente. 


SIGNIFICADO 

Quando: Dhruva Mahãrãja saiu para executar austeridades, 
estava muito determinado a alcançar uma posição jamais sonhada 
por seus antepassados. Seu pai era Uttânapãda, seu avô era Manu e 
seu bisavô era o Senhor Brahmã. Assim, Dhruva queria um reino 
maior ainda que aquele que -o-Senhor Brahmã pudesse obter, e 
pediu a Nárada Muni que lhe desse oportunidade para alcançá-lo. 
Os associados do Senhor Visnu-lembraram-no de que não só seus 
antepassados mas também todo o mundo mais antes dele foram 
incapazes de atingir' Visnuloka, o planeta onde o Senhor Visnu 














Verso 27] Dhruva Maharaja volta ao Supremo 579 





reside. Isto porque todos neste mundo material são ou karmis, ou 
jñānis; ou yogis, mas dificilmente há algum devoto puro. O planeta 
transcendental conhecido como Visnuloka destina-se especialmente 
aos devotos, e náo aos karmis, jñánis ou yogis. Grandes rsis ou 
semideuses mal podem aproximar-se de Brahmaloka, e, como se 
afirma no Bhagavad-gità, Brahmaloka não é uma residência per- 
manente. A duração de vida do Senhor Brahmã é tão longa que é 
muito difícil calcular inclusive a duração de um dia de sua vida, e, 
mesmo assim, o Senhor Brahmã também morre, como o fazem os 
residentes do seu planeta. O Bhagavad-gitã (8.16) diz que übrahma- 
bhuvanãl loküh punar âvartino 'rjuna: com exceção daqueles que 
vão a Visnuloka, todos estão sujeitos aos quatro princípios da vida 
material, a saber, nascimento, morte, velhice e doença. O Senhor 
diz que yad gatvá na nivartante tad dháma paramarh mama: “o 
planeta: do qual, uma vez tendo ido lá, ninguém retorna, é Minha 
morada suprema." (Bg. 15.6) Dhruva Mahãrája foi lembrado do 
seguinte: “Estás indo em nossa companhia ao planeta do qual nin- 
guém retorna a este mundo material." Os cientistas materiais estáo 
tentando irá lua e a outros planetas, mas não podem imaginar ira 
Brahmaloka, o planeta mais elevado, pois ele está além da imagi- 
nação deles. Pelos cálculos materiais, viajando à velocidade da luz, 
levaria quarenta mil anos para alcançar o planeta mais elevado. 
Através de processos mecânicos, somos incapazes de alcançar O 
planeta mais elevado deste universo, porém, o processo chamado 
bhakti=yoga, conforme foi executado por Mahārāja Dhruva, pode 
dar-nos a oportunidade, não apenas de alcançar outros planetas 
dentro deste universo, como também de alcançar regiões além deste 
universo, ou seja, os planetas Visnuloka. Descrevemos isto em 
nosso livreto Fácil Viagem a Outros Planetas. 


VERSO 27 


RRRA REA | 
tener RON 


etad vimãna-pravaram 
uttamasloka-maulinã 

upasthápitam áyusmann 

adhirodhurh tvam arhasi 
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etat--este; vimána—aeroplano; pravaram—singular; uttamasloka—= 
a Suprema Personalidade de Deus; maulina—pelo líder de todas as 
entidades vivas; upasthapitam—enviado; dyugman—ó imortal; adhi- 
rodhum—de embarcar; tvam—tu; arhasi—és digno. 


TRADUÇÃO 
Ó imortal, este aeroplano singular foi enviado pela Suprema Per- 
sonalidade de Deus, que é adorada com orações seletas e que é a 
principal de todas as entidades vivas. És inteiramente digno de 
embarcar em tal aeroplano. 


SIGNIFICADO 

Segundo cálculos astronômicos, junto à Estrela Polar há outra 
estrela, que se chama Sisumãra; onde reside o Senhor Visnu, que 
está encarregado da manutenção deste mundo material. Como será 
descrito nos $lokas seguintes, ninguém além dos Vaisnavas poderá 
jamais alcançar Siumãra ou Dhruvaloka. Os associados do Senhor 
Vişņu trouxeram o aeroplano especial para Dhruva Mahãrája e 
então: informaram-no que o Senhor Vignu enviara-lhe especial- 
mente este aeroplano. 

O aeroplano Vaikuntha náo funciona por arranjo mecánico. Há 
trés processos para viajar no espago exterior. Um dos processos que 
se. chama ka-pota-vāyu, é conhecido pelo cientista moderno. Ka 
significa “espaço exterior”, e pota, “nave”. Há um segundo processo 
também chamado kapota-vāyu. Kapota significa “pombo.” Uma 
pessoa pode treinar pombos a tranportá-la pelo espaço exterior, O 
terceiro processo é muito sutil. Chama-se 4kasa-patana. Este sis- 
tema akdsa-patana também é material. Assim como a mente pode 
voar a qualquer parte que se deseje sem necessidade de arranjos 
mecánicos, do mesmo modo, o aeroplano akása-patana pode voar à 
velocidade da mente. Além deste sistema dkãsa-patana, existe o 
processo Vaikuntha, que é inteiramente espiritual. O aeroplano 
enviado pelo Senhor Visnu para levar Dhruva Mahãrãja a Sisumãra 
era um aeroplano totalmente espiritual e transcendental. Os cientis- 
tas materiais não podem ver semelhantes veículos nem imaginar 
como eles voam no ar: O cientista material não tem informação 
sobre o céu espiritual, embora este seja mencionado no Bhagavad- 
gitã (paras tasmãt tu bhãvo 'nyah). 


Dhruva Maharája volta ao Supremo 


VERSO 28 
A34 SAR 
fara ipsae- 
Api regem | 
ame: A 
GA UA MRE 


maitreya uvãca 
nisamya vaikuntha-niyojya mukhyayor 
madhu-cyutam vácam urukrama-priyah 
krtübhisekah krta-nitya-mangalo 
munin pranamyásisam abhyavádayat 


maitreyah uváca—o grande sábio Maitreya disse; nisamya—após 
ouvir; vaikuntha—do Senhor; niyojya—associados; mukhyayoh— 
dos principais; madhu-cyutam-— como: mel derramando; vâcam— 


palavras; urukrama-priyah—Dhruva Maharaja, que era muito que- 
rido pelo Senhor; krta-abhisekah—tomou seu banho sagrado; krta— 
executou; nit ya-marigalah—seus deveres espirituais diários; munin— 
aos sábios; pranamya-—tendo oferecido reveréncias; d$igam— 
bénéáos; abhyavüdayat—aceitou. 


TRADUÇÃO 

O grande sábio Maitreya continuou: Mahãrãja Dhruva era muito 
querido pela Suprema Personalidade de Deus. Ao ouvir as doces 
palavras dos principais associados do Senhor no planeta Vaikuntha, 
ele imediatamente tomou seu banho sagrado, vestiu-se com adornos 
adequados e executou seus deveres espirituais diários. Em seguida, 
ofereceu suas respeitosas reverências aos grandes sábios ali pre- 
sentes e aceitou suas bênçãos. 


SIGNIFICADO 
Devemos observar quão zeloso era Dhruva Mahàrája em seu ser- 
viço devocional, mesmo no momento em que deixava este mundo 
material. Ele era constantemente vigilante-do cumprimento de 
deveres devocionais. Todo devoto-deve tomar seu banho de manhã 
cedo e decorar seu corpo com tilaka. Em Kali-yuga dificilmente 
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pode-se adquirir ouro ou adornos de jóias, mas as doze marcas de 
tilaka no corpo são suficientes como decorações auspiciosas para 
purificar o corpo. Uma vez que naquela época Dhruva Mahárája 
vivia em Badarikasrama, havia outros grandes sábios lá. Ele não se 
ensoberbeceu porque o aeroplano enviado pelo Senhor Visnu o 
estava esperando: como um Vaisnava humilde, aceitou bênçãos de 
todos os sábios antes de embarcar no aeroplano trazido pelos prin- 
cipais dos associados de Vaikuntha. 


VERSO 29 
a o REA A | 
A Ai ai RETIRI 


parityabhyarcya dhisnyagryarh 
pársadàv abhivandya ca 
iyesa tad adhistháturn 
bibhrad rüparh hiranmayam 


paritya—tendo circum-ambulado; 'abhyarcya—tendo adorado; 
dhisnya-agryam—o aeroplano transcendental; parsadau—aos dois 
associados; abhivandya—tendo oferecido reveréncias; ca—também; 
iyesa—ele tentou; fat—este aeroplano; adhisthátum—para embar- 
car; bibhrat—luminosa; rápam—sua forma; hiranmayam—dourada. 


TRADUÇÃO 
Antes de embarcar, Dhruva Maharája adorou o aeroplano, 
circum-ambulou-o e também ofereceu reveréncias aos associados de 
Visnu. Neste ínterim, ele tornou-se tão brilhante e luminoso como 
ouro derretido. Assim, ele estava completamente preparado para 
embarcar no aeroplano transcendental. 


SIGNIFICADO 
No mundo absoluto, o aeroplano, os associados do Senhor Visnu 
e o próprio Senhor Visnu são todos espirituais. Não há conta- 
minação material. Em qualidade, tudo lá é igual. Assim como o 
Senhor Visnu é adorável, do mesmo modo o são Seus associados, 
Sua parafernália, Seu aeroplano e Sua morada, pois tudo de Visnu 


Verso 30] Dhruva Maháràja volta ao Supremo 583 


é como o Senhor Visnu. Dhruva Mahárája sabia de tudo isto muito 
bem, como um Vaignava puro, e ofereceu seus respeitos aos asso- 
ciados e ao aeroplano antes de nele embarcar. Mas, neste ínterim, 
seu corpo transformou-se em existência espiritual, e por isso estava 
luminoso como ouro derretido. Dessa maneira, ele também tornou- 
se igual às demais parafernálias de Vignuloka. 

Os filósofos Mayávádis náo podem imaginar como se pode atin- 
gir esta igualdade mesmo em diferentes variedades. A idéia deles de 
igualdade ou unidade é que náo existe variedade. Portanto, eles se 
tornam impersonalistas. Assim como Sisumara, Visnuloka ou Dhru- 
valoka são inteiramente diferentes deste mundo material, do mesmo 
modo, um templo de Visnu dentro deste mundo também é inteira- 
mente diferente deste mundo material. Assim que entramos num 
templo devemos saber muito bem que estamos em situação dife- 
rente da do mundo material. No templo, o Senhor Visnu, Seu 
trono, Seus aposentos e todas as demais coisas associadas ao tem- 
plo são transcendentais. Os três modos, sartva-guna, rajo-guna e 
tamo-guna, não têm acesso ao templo. Diz-se, portanto, que viver 
na floresta é viver no modo da bondade, viver na cidade é viver no 
modo da paixão, é viver num bordel, numa adega ou num mata- 
douro é viver no modo da ignorância. Porém, viver no templo sig- 
nifica viver em Vaikunthaloka: Tudo: no templo é tão adorável 
como o Senhor Visnu, ou Krsna. 


VERSO 30 


y AAA | 
NW. «t arp steer UE Mel 
tadottanapadah putro 
dadarsantakam agatam 


mrtyor miirdhni padarh dativã 
ürurohadbhutam grham 


tadá—entáo; uttanapadah—do rei Uttánapáda; putrah—filho; 
dadaría—póde ver; antakam— morte personificada; dgatam— 
aproximou-se dele; mrtyoh mürdhni—sobre a cabega da morte; 
padam-—pés; dattvà—colocando; aruroha —subiu; adbhutam—ma- 
ravilhoso; grham— no aeroplano que parecia uma grande casa. 
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TRADUÇÃO 
Tentando embarcar no aeroplano transcendental, Dhruva Mahã- 
rãja viu a morte personificada aproximar-se dele. Não se impor- 
tando com a morte, contudo, ele aproveitou-se da oportunidade 
para colocar seus pés sobre a cabeça da morte, e assim embarcou 
no aeroplano, que era grande como uma casa. 


SIGNIFICADO 

Achar que-o falecimento de um devoto e o falecimento de um 
não-devoto são a mesma coisa é completamente desorientador. 
Enquanto subia no aeroplano transcendental, de repente Dhruva 
Mahãrája viu a morte personificada ante ele, mas não teve medo. 
Ao invés de a morte incomodá-lo, Dhruva Mahãrája aproveitou-se 
da presença da morte e pôs seus pés sobre a cabeça da morte. 
Pessoas com um pobre fundo de conhecimento não sabem a dife- 
rença entre a morte de um devoto e a morte de um não-devoto. A 
este respeito, pode-se dar o seguinte exemplo: a gata carrega seus 
filhotes na boca, e com a mesma boca captura o rato. Superficial- 
mente, o ato de carregar o rato e o de carregar o filhote parecem a 
mesma coisa, mas de fato não são, O fato de a gata pegar o rato 
com a boca significa para ele a morte, ao passo que, quando ela 
pega os filhotes, isto é um prazer para eles. Ao embarcar no aero- 
plano, Dhruva Mahãrãja aproveitou-se da chegada da morte perso- 
nificada, que viera oferecer-lhe reverências; colocando seus pés 
sobre a cabeça da morte, ele embarcou no aeroplano singular, que é 
descrito aqui como tão grande como uma casa (grham). 

Existem muitos outros casos parecidos na literatura Bhãgavata. 
Afirma-se que quando. Kardama Muni criou um aeroplano para 
transportar sua esposa, Devahiiti, por todo o universo, o aeroplano 
era como uma grande cidade, com muitas casas, lagos e jardins. Os 
cientistas modernos têm fabricado grandes aviões, só que estes vão 
apinhados de passageiros, que experimentam toda a espécie de des- 
confortos durante a viagem, 

Os cientistas materiais não são sequer perfeitos na fabricação de 
um avião material. Para chegar ao ponto de poder comparar-se 
com o aeroplano usado por Kardama ou o aeroplano enviado de 
Visnuloka, eles teriam que fabricar um avião equipado com uma 
grande cidade, com todos os confortos da vida — lagos, jardins, 
parques, etc. O avião deles teria que ser capaz de voar no espaço 
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exterior e pairar, e também visitar todos os demais planetas. Se eles 
inventarem semelhante aeroplano, não precisarão construir dife- 
rentes estações espaciais para reabastecimento de combustível 
quando viajarem ao espaço exterior. Semelhante aeroplano teria 
um ilimitado suprimento de'combustível, ou, assim como o aero- 
plano de Visnuloka, voaria sem isto. 


VERSO 31 


Sedem: | 
AER War gegen: (3t 


tadà dundubhayo nedur 
mrdanga-panavâdayah 

gandharva-mukhyãh prajaguh 
petuh kusuma-vrstayah 


tadã--nessa altura; dundubhayah—timbales; neduh-—ressoaram; 
mrdanga-—tambores; panava—pequenos tambores; Adayah-—etc.; 
gandharva-mukhyah-—os principais residentes de'Gandharvaloka; 
prajaguh-—cantaram; petuh--derramaram; kusuma-—flores; vrsta- 
yah-—como chuvas. 


TRADUÇÃO 
Nessa altura, tambores e timbales ressoaram do céu, os principais 
Gandharvas puseram-se a cantar e outros semideuses derramaram 
flores como torrentes de chuva sobre Dhruva Mahãrája. 


VERSO 32 


o E e | 
aa ear dai a ARE 11320 


sa ca svarlokam àroksyan 
sunitim jananim dhruvah 

anvasmarad agarn hitvà 
dinàrh yàsye tri-vistapam 


sah—ele: ca—também; svah-lokam—ao planeta celestial; āro- 
ksyan—prestes a ascender; sunitim—Suniti; jananim—máe; dhru- 
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vah—Dhruva- Maharaja; anvasmarat—imediatamente lembrou-se; 
agam-—difícil de alcangar; hitva—deixando para: trás; dinám— 
pobre; yasye—irei; tri-vistapam—ao planeta Vaikuntha. 


TRADUÇÃO 
Dhruva sentava-se no aeroplano transcendental, que estava prestes 
a partir, quando se lembrou de sua pobre mãe, Suniti. Ele pensou 
consigo mesmo: “Como irei ao planeta Vaikuntha, deixando minha 
pobre mãe para trás?” 


SIGNIFICADO 

Dhruya tinha um sentimento de gratidão para com sua mãe 
Suniti. Foi Suniti quem lhe deraa chave què agora o capacitava a 
ser levado pessoalmente ao planeta Vaikuntha pelos associados do 
Senhor Visnu. Agora ele se lembrava dela e queria levá-la consigo. 
Na verdade, Suniti, a mãe de Dhruvà Mahàrája, era seu patha- 
pradarsaka-guru. Patha-pradarsaka-guru significa “o guru, ou mestre 
espiritual, que mostra o caminho." Tal guru às vezes é chamado 
Siksa-guru. Embora: Narada: Muni fosse seu diksã-guru (mestre 
espiritual iniciador), Suniti, sua mãe, fora a primeira pessoa a dar- 
lhe instruções sobre como alcançar o favor da Suprema Personali- 
dade de Deus. É dever do śikşã-guru ou do dikşãā-guru ensinar o 
discípulo da maneira correta, e cabe ao discípulo executar o pro- 
cesso: Segundo os preceitos $ástricos, não há diferença entre $iksa- 
guru e diksa-guru, e de um modo geral o siksã-guru posteriormente 
torna-se o diksã-guru. Suniti, contudo, sendo mulher, e especifica- 
mente mãe dele, não podia tornar-se diksã-guru de Dhruva Mahã- 
rãja. De qualquer modo, isto não era motivo para ele sentir menos 
gratidão para com Suniti. Não havia necessidade de levar Nãrada 
Muni a Vaikunthaloka, mas Dhruva Mahãrãja pensou em sua mãe. 

Qualquer plano que a Suprema Personalidade de Deus contem- 
ple imediatamente frutifica. Do mesmo modo, um devoto que é 
inteiramente dependente do Senhor Supremo também pode satis- 
fazer seus desejos pela: graga do Senhor: O Senhor satisfaz Seus 
próprios desejos independentemente, mas o devoto satisfaz seus 
desejos simplesmente: dependendo da: Suprema Personalidade de 
Deus. Portanto, logo que Dhruva Mahãrãja pensou em sua pobre 
mãe, os associados de Visnu garantiram-lhe-que Suniti também 
estava-indo a Vaikunthaloka, em outro aeroplano. Dhruva Mahā- 
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rája pensara que estava indo sozinho a Vaikunthaloka, deixando sua 
mãe para trás, o que não era muito auspicioso, porque as pessoas 
criticá-lo-iam por ir sozinho a Vaikunthaloka, sem levar Suniti, que 
havia lhe dado tanto. Porém, Dhruva também ponderou que ele 
não era pessoalmente o Supremo. Portanto, se Krsna satisfizesse 
seus desejos, somente então isso seria possível. Entendendo imedia- 
tamente sua intenção, Krsna disse a Dhruva que sua mãe também 
estava indo com ele. Este incidente prova que um devoto puro como 
Dhruva Mahárája pode ter todos os seus desejos satisfeitos; pela 
graça do Senhor, ele se torna exatamente como o Senhor, e, assim, 
sempre que pensa em algo, seu desejo é imediatamente satisfeito, 


VERSO 33 
Aaa ra aa qa | 
Gama gd aña ra UI 


iti vyavasitam tasya 
vyavasáya surottamau 

darsayâm āsatur devim 
puro yânena gacchatim 


iti—assim; vyavasitam—contemplacáo; tasya—de Dhruva; vyava- 
sàya—entendendo; sura-uttamau-—os: dois. principais associados; 
darsayàm àsatuh—mostraram (a ele); devim—elevada Suniti; pu- 
rah—anteriormente; yánena—de aeroplano; gacchatim—vinha 
vindo. 

TRADUÇÃO 

Lendo os pensamentos de Dhruva Mahārāja, os grandes associa- 
dos de Vaikupthaloka, Nanda e Sunanda, mostraram-lhe que sua 
mãe, Suniti, vinha vindo em outro aeroplano. 


SIGNIFICADO 
Este incidente prova que o Siksa-guru ou diksa-guru que tem um 
discípulo que executa sólido serviço devocional como Dhruva Mahã- 
rája pode ser levado pelo discípulo, mesmo que o instrutor não seja 
tão avançado. Embora Suniti fosse instrutora de Dhruva Mahãrãja, 
ela não podia ir à floresta porque era mulher, tampouco podia 
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executar austeridades e peniténcias como fez Dhruva Maharaja. 
Mesmo assim, Dhruva Maharaja póde levar sua máe consigo. Do 
mesmo modo, Prahlâda Mahãrãja também salvou seu pai ateísta, 
Hiranyakasipu. A conclusão é que um discípulo ou filho que seja 
um devoto muito forte pode levar consigo para Vaikunthaloka o 
o seu pai, a sua mãe, seu Siksa-guru e seu diksa-guru. Srila Bhakti- 
siddhanta Sarasvati Thãkura costumava dizer: “Se eu pudesse per- 
feitamente levar pelo menos uma alma de volta ao lar, de volta ao 
Supremo, julgaria minha missáio — propagar a consciência de 
Krsna — exitosa." O movimento para a consciencia de Krsna agora 
está se espalhando por todo o mundo, e às vezes penso que, embora 
eu seja inválido de muitas maneiras, se um de meus discípulos se 
tornar táo forte como Dhruva Maharaja, entáo ele será capaz de 
me levar com ele para Vaikunthaloka. 


VERSO 34 


wa qa mfg: cf defe: git: d 
aaa gau: qup tali 


tatra tatra praśarhsadbhih 
pathi vaimānikaih suraih 

avakiryamüno dadrse 
kusumaih kramaso grahàn 


tatra tatra—aqui e ali; prasamsadbhih—por pessoas ocupadas 
em louvar Dhruva Mahárája; pathi—no caminho; vaimánikaih— 
transportadas por diferentes espécies de aeroplanos; suraih—pelos 
semideuses; avakiryamünah—sendo coberto; dadrse—póde ver; 
kusumaih—por flores; kramasah—um após outro; grahàn— todos 
os planetas do sistema solar. 


TRADUÇÃO 
Atravessando o espaço, Dhruva Mahãrãja gradualmente viu todos 
os planetas do sistema solar, e, no caminho, viu todos os semideuses 
em seus aeroplanos lançando chuvas de flores sobre ele. 


Verso 35] Dhruva Mahãrãja volta ao Supremo 


SIGNIFICADO 

Existe uma versão védica, yasmin vijfiâte sarvam eva vijfiâtam 
bhavati, cujo significado é que, conhecendo a Suprema Personali- 
dade de Deus, o devoto passa-a conhecer tudo. Do mesmo modo, 
indo ao planeta da Suprema Personalidade de Deus, pode-se conhe- 
cer todos os demais sistemas planetários no caminho até Vaikuntha. 
Devemos lembrar que o corpo de Dhruva Mahárája era diferente de 
nossos corpos. Ao embarcar no aeroplano Vaikuntha, seu corpo 
transformou-se, assumindo tez dourada inteiramente. espiritual, 
Ninguém pode ultrapassar os planetas superiores num corpo mate- 
rial, mas, obtendo-se um corpo espiritual, pode-se viajar, não 
somente até o sistema planetário superior deste mundo material, 
mas inclusive ao ainda: mais elevado sistema planetário conhecido 
como Vaikunthaloka. Sabe-se muito bem-que Nàrada Muni viaja 
por toda a parte, tanto no: mundo espiritual quanto: no mundo 
material. 

Observe-se também que, enquanto estava a caminho de Vaikun- 
thaloka, Suniti também transformou'seu corpo em uma forma 
espiritual. Assim como Sri Suniti, toda mãe deve treinar seu filho a 
tornar-se um devoto como Dhruva Maharája. Suniti ensinou seu 
filho, quando este tinha apenas cinco anos, a desapegar-se dos afa- 
zeres mundanos e ir à floresta em busca do Senhor Supremo. Ela 
não desejou jamais que seu filho permanecesse em casa conforta- 
velmente sem jamais se submeter a austeridades e peniténcias para 
alcançar o favor da Suprema: Personalidade de Deus. Toda mãe, 
como Suniti, deve cuidar de seu filho e treiná-lo a tornar-se um 
brahmacüri desde os cinco anos de idade e a submeter-se a austeri- 
dades e penitências em busca da compreensão espiritual. O benefi- 
cio será que; se seu filho tornar-se um devoto forte como Dhruva, 
com certeza não apenas ele será transferido de volta ao lar, devolta 
ao Supremo, como ela também será transferida com ele ao mundo 
espiritual, mesmo que seja incapaz de submeter-se a austeridades e 
penitências na-execução de serviço devocional. 


VERSO 35 


fa ara sfr gefta 1 
qe A: ereta 113 
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tri-lokir deva-yünena 
so "tivrajya munin api 
parastãd yad dhruva-gatir 
visnoh padam athãbhyagãr 


tri-lokim—os três sistemas planetários; deva-yânena— pelo aero- 
plano transcendental; sah— Dhruva; ativrajya-—tendo ultrapassado; 
munin—grandes sábios; api—mesmo; parastát—além; yat—que; 
dhruva-gatih—Dhruva, que alcangou vida permanente; visnoh—do 
Senhor Visnu; padam— morada; atha—entáo; abhyagàár—atingiu. 





TRADUÇÃO 
Dhruva Mahãrãja ultrapassou assim os sete sistemas planetários 
dos grandes sábios conhecidos como saptargi. Além daquela região, 
ele atingiu a situação transcendental de vida permanente no planeta 
onde vive o Senhor Vignu. 


SIGNIFICADO 

O aeroplano era pilotado pelos dois principais associados do 
Senhor Vignu, chamados Sunanda e Nanda. Somente tais astronau- 
tas espirituais podem pilotar seu aeroplano além dos sete planetas e 
chegar à região de vida eterna e bem-aventurada. No Bhagavad-gitã 
também se confirma (paras tasmãt tu bhãvo 'nyah) que, além deste 
sistema planetário, começa o céu espiritual, onde tudo é perma- 
nente “e bem-aventurado. Os planetas lá são conhecidos como 
Visnuloka ou Vaikunthaloka. Somente lá pode-se obter vida eterna 
€ bem-aventurada de conhecimento. Abaixo de Vaikunthaloka está 
o universo material, onde o Senhor Brahmã e outros em Brahma- 
loka podem viver até a aniquilação deste universo; mas esta vida 
não é permanente. Também se confirma isto no Bhagavad-gitã 
(übrahma-bhuvanáàl lokãh). Mesmo que se vá ao planeta mais ele- 
vado, não se pode alcançar vida eterna. Apenas quem chega a Vai- 
kunthaloka pode viver uma vida eternamente bem-aventurada. 


VERSO 36 


= na et ada 
As A | 


Dhruva Mahārāja volta ao Supremo 


qama — snm 
aufea fea As 113811 


yad bhrajamânar sva-rucaiva sarvato 
lokās trayo hy anu vibhrājanta ete 

yan nāvrajañ jantuşu ye 'nanugrahā 
vrajanti bhadrâni caranti ye 'niéam 


yat—o planeta que; bhrájamânam-—iluminando; sva-ruca--pela 
auto-refulgência; eva—apenas; sarvatah--em toda a parte; lokãh-— 
sistemas planetários; trayah-—três; hi—certamente; anu--por isso; 
vibhrüjante—distribuem luz; ete—estes; yat—o planeta que; na— 
nào; avrajan-—alcangam; jantugu—coóm as entidades: vivas; ye— 
aqueles que; ananugrahãh-—não misericordiosos; vrajanti—alcan- 
cam; bhadrâni—atividades para o bem-estar; caranti-—dedicam-se 
a; ye—aqueles que; anis$am— constantemente. 


TRADUÇÃO 
Os auto-refulgentes planetas Vaikuntha, por cuja iluminação 
apenas todos os planetas luminosos dentro deste mundo material 
distribuem luz refletida, não podem ser alcançados por quem não é 
misericordioso com outras entidades vivas. Só podem alcançar os 
planetas Vaikuntha aqueles que constantemente se dedicam a ativi- 
dades para o bem-estar de outras entidades vivas. 


SIGNIFICADO 

Eis aqui uma descrição de dois aspectos dos planetas Vaikuntha. 
O primeiro é que no céu Vaikuntha não há necessidade do sol 
nem da lua. Isto é confirmado pelos Upanigads, bem como pelo 
Bhagavad-gità (na tad bhasayate süryo na Sasañko na pavakah). No 
mundo espiritual os Vaikunthalokas sáo auto-iluminados; portanto, 
não há necessidade de sol, de lua ou de luz elétrica: De fato, é a 
iluminação dos Vaikunthalokas que se reflete no céu material. É 
este reflexo apenas que ilumina os sóis nos universos materiais; 
após a iluminação do sol, todas as estrelas e luas são iluminadas. 
Em outras palavras, todos'os astros no céu material tomam ilumi- 
nação emprestada de Vaikunthaloka. Deste mundo material, 
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contudo, as pessoas podem ser transferidas a Vaikunthaloka, caso 
se dediquem incessantemente a atividades para o bem-estar de todas 
as demais entidades vivas. Essas incessantes atividades beneficentes 
só podem ser realmente executadas em consciência de Krsna. Não 
existe trabalho filantrópico dentro deste mundo material além da 
consciéncia de Krsna que possa ocupar uma pessoa vinte-e-quatro 
horas por dia. 

Um ser consciente de Krsna vive fazendo planos para levar toda a 
humanidade sofredora de volta ao lar, de volta ao Supremo. Mesmo 
que alguém náo tenha sucesso em redimir todas as almas caídas de 
volta ao Supremo, ainda assim, por ele ser consciente de Krsna, seu 
caminho para Vaikunthaloka está aberto. Ele se qualifica pes- 
soalmente para entrar nos Vaikunthalokas, e quem segue tal devoto 
também entra em Vaikunthaloka. Outros, que se ocupam em ativi- 
dades invejosas, são conhecidos como karmis. Os karmis têm inveja 
um do outro, Simplesmente em troca de gozo dos sentidos, eles são 
capazes de matar milhares de animais inocentes. Os jfiânis não são 
tão pecaminosos como os karmis, mas eles não tentam resgatar 
outras pessoas de volta ao Supremo. Eles praticam austeridades 
para sua própria liberação. Os yogis também estão envolvidos com 
auto-engrandecimento, tentando obter poderes místicos. Mas, os 
devotos, Vaisnavas, que são servos do Senhor, lançam-se ao verda- 
deiro campo: de trabalho em consciência de Krsna para redimir 
almas caídas. Somente pessoas conscientes de Krsna são elegíveis 
para entrar no mundo espiritual. Afirma-se isto claramente neste 
verso e confirma-se a mesma coisa no Bhagavad-gitã, onde o Senhor 
diz que ninguém Lhe é mais querido do que aqueles que pregam o 
evangelho do Bhagavad-gitã ao mundo. 


VERSO 37 


a ARE al RETA | 
AAA regada: Ro 


$antah sama-drsah $uddhah 
sarva-bhütànuraRjanah 

vânty afijasâcyuta-padam 
acyuta-priya-bândhavah 
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Sântâh-— pacíficas; sama-dr$ah-—equânimes; Suddhãh—limpas, 
purificadas; sarva—todas; bhüta—entidades vivas; anurafijanàh— 
agradando; yânti—vão; afjasã-—facilmente; acyuta—do Senhor; 
padam-—à morada; acyuta-priya—com devotos do Senhor; bândha- 
vàh—amigos. 


TRADUÇÃO 
Pessoas que são pacíficas, equânimes, limpas e purificadas, e 
que conhecem a arte de agradar todas as demais entidades vivas, 
mantêm amizade somente com devotos do Senhor; só elas podem 
alcançar mui facilmente a perfeição de voltar ao lar, de voltar ao 
Supremo. 


SIGNIFICADO 

A descrição deste verso indica plenamente que só devotos são 
elegíveis para entrar no reino de Deus. O primeiro ponto afirmado 
é que os devotos são pacíficos, pois nada exigem para o gozo de 
seus sentidos. Apenas dedicam-se a servir ao Senhor. Os karmis nào 
podem.ser pacíficos porque tém imensa necessidade de gozo dos 
sentidos. Quanto aos jfiânis, eles não podem ser pacíficos porque 
estão demasiadamente atarefados, tentando alcançar a liberação ou 
fundir-se na existência do Supremo. Do mesmo modo, os yogis 
também vivem inquietos pela obtenção de poder místico. Mas um 
devoto é pacífico por ser plenamente rendido à Suprema Persona- 
lidade de Deus e julgar-se inteiramente desamparado; assim como 
uma criança sente plena paz na dependência dos pais, do mesmo 
modo, um devoto é totalmente pacífico, pois depende da misericór- 
dia da Suprema Personalidade de Deus. 

O devoto é equânime. Ele vê todos na mesma plataforma trans- 
cendental. O devoto sabe que, embora uma alma condicionada 
tenha uma espécie de corpo em particular de acordo com suas ati- 
vidades fruitivas passadas, de fato todos são partes do Senhor 
Supremo. Um devoto encara todas as entidades vivas com visão 
espiritual e não faz discriminações na plataforma do conceito corpó- 
reo da vida. Tais qualidades desenvolvem-se somente na companhia 
de devotos. Sem a companhia de devotos, não se pode avançar em 
consciência de Krsna. Portanto, estabelecemos a Sociedade Inter- 
nacional para a Consciência de Krishna. De fato, todo aquele que 
viver nesta sociedade automaticamente desenvolverá consciência de 





594 Srimad-Bhágavatam [Canto 4, Cap. 12 


Krsna. Os devotos são muito queridos pela Suprema Personalidade 
de Deus, e a Suprema Personalidade Deus é muito querida somente 
pelos devotos. Somente nesta plataforma pode alguém progredir em 
consciência de Krgna. Pessoas em consciência de Krsna, ou devotos 
do Senhor, podem satisfazer a todos, como se evidencia no movi= 
mento para a consciência de Krsna. Convidamos, pois, a todos, sem 
discriminação; pedimos que todos se sentem, cantem o mantra Hare 
Krsna e comam toda a prasâda que lhes possamos fornecer, e assim 
todos ficam satisfeitos conosco. Esta é a qualificação. Sarva-bhitã- 
nurafijanàh. Quanto à purificação, ninguém pode ser mais puro que 
os devotos: Qualquer: pessoa que pronuncie uma só vez o nome de 
Visnu purifica-se de imediato, interna e externamente (yah smaret 
pundarikaksam). Uma vez que o devoto canta constantemente o 
mantra Hare Krgna, nenhuma contaminação do mundo material 
pode afetá-lo. Ele é, portanto, verdadeiramente purificado. Muci 
haya $uci haya yadi krspa bhaje. Diz-se que mesmo um sapateiro 
ou pessoa nascida em família de sapateiro: pode elevar-se à posição 
de brahmana (suci) caso adote a consciência de Krsna. Qualquer 
pessoa que seja puramente consciente de Krsna e que se dedique a 
cantar o mantra Hare Krsna é a pessoa mais pura em todo o 
universo, 


VERSO 38 


GUATE as FNTT: | 
agami Aaa sremforfeme: (132 


ity uttànapadah putro 
dhruvah krsna-parayanah 

abhüt trayànam lokànam 
cúda-manir ivamalah 


iti—assim; uttanapadah—de Maháraja Uttánapáda; putrah—o 
filho; dhruvah—Dhruva Maharaja; krsna-parayanah—plenamente 
consciente de Krsna; abhür—tornou-se; trayànàm—dos trés; lo- 
kanám—mundos; cúda-manih—a jóia principal; iva—ccino; ama- 
lah—purificado. 


Verso 39] Dhruva Maharaja volta ao Supremo 


TRADUÇÃO 
Dessa maneira, o plenamente consciente de Krsna Dhruva Mahã- 
rája, o elevado filho de Mahãrãja Uttânapãda, alcançou o topo dos 
três status de sistemas planetários. 


SIGNIFICADO 

A terminologia sânscrita exata para consciência de Krsna é men- 
cionada aqui: krsna-paráayanah. Parãyana significa “ir adiante.” 
Qualquer pessoa que esteja avançando rumo à meta de Krsna 
chama-se krsna-parâyana, ou plenamente consciente de Krsna. O 
exemplo de Dhruva Mahãrãja indica que toda pessoa consciente de 
Krsna pode esperar alcançar o pináculo de todos'os três sistemas 
planetários dentro do universo. Uma pessoa consciente de Krsna 
pode ocupar uma posição elevada além da imaginação de qualquer 
materialista ambicioso. 


VERSO 39 


casa aa aña | 
REA AER O 113911 


gambhira-vego nimisarn 
jyotisàm cakram ühitam 

yasmin bhramati kauravya 
medhyám iva gavàrh ganah 


gambhira-vegah—com grande força e velocidade; animisam— 
incessantemente; jyotisâm-—dos astros; cakram-—esfera; àhitam— 
ligada; yasmin—em volta do qual; bhramati—circungira; kauravya— 
6 Vidura; medhyam—um mastro central; iva—como; gavüm—de 
touros; ganah— manada. 


TRADUÇÃO 
O santo Maitreya continuou: Meu querido Vidura, descendente 
de Kuru, assim como uma manada de touros circungira pela direita 
um mastro central, todos os astros dentro do céu universal circungi- 
ram incessantemente a morada de Dhruva Mahärāja com grande 
força e velocidade. 
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SIGNIFICADO 

Todos e cada um dos planetas dentro do universo: viajam a- altis- 
sima velocidade. Uma afirmação no Srimad-Bhagavatam dá a 
entender que mesmo o sol viaja 25.600 quilômetros por segundo, e, 
no Brahma-sarhhità, o $loka yac-caksur ea savità sakala-grahànàm 
esclarece que o sol é considerado 'o olho da Suprema Personalidade 
de Deus, Govinda, e também tem uma órbita específica dentro da 
qual ele gira. Do mesmo modo, todos os demais planetas têm suas, 
órbitas específicas. Mas, todos eles juntos circungiram a Estrela 
Polar, ou Dhruvaloka, onde Dhruva Mahãrája se encontra no topo 
dos três mundos. Podemos apenas imaginar quão altamente elevada 
é a verdadeira posição de um devoto, e certamente não podemos 
nem sequer conceber quão elevada é a posição da Suprema Perso- 
nalidade de Deus. 

VERSO 40 


ar ARA A AÑ: 
tn 


mahimánarh vilokyásya 
nárado bhagaván rsih 

atodyam vitudañ $lokân 
satre gàyat pracetasüm 


mahimánam—glórias; vilokya—observando; asya—de Dhruva 
Maharája; nãradah-—o grande sábio Nãrada; bhagavân—igual- 
mente tão elevado como a Suprema Personalidade de Deus; rsih—o 
santo; dtodyam-—o instrumento de cordas vinã; vitudan—tocando; 
Slokün— versos; .satre—na arena. de sacrificios; agdyat—cantou; 
pracetasám—dos Pracetás. 


TRADUÇÃO 
Após observar as glórias de Dhruva Mahãrãja, o grande sábio 
Nárada, tocando sua vipã, dirigiu-se à arena de sacrifícios dos 
Pracetãs e com muita felicidade cantou os três versos seguintes. 


SIGNIFICADO 
O grande sábio Nárada era o mestre espiritual de Dhruva Mahà- 
rája. Certamente ele estava muito contente de ver as glórias de 
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Dhruva. Assim como um pai fica muito feliz de ver o avanço do 
filho em todos os sentidos, do mesmo modo, o mestre espiritual fica 
muito feliz ao observar a ascensão de seu discípulo. 


VERSO 41 


ams sara 
qo qa: figa 
RARA qua at mi | 
¡Ra Waist 
Anfa mafa fk g: gI 


nārada uvāca 
núnamh suniteh pati-devatayás 
tapah-prabhávasya sutasya tárh gatim 
drstvabhyupãyân api veda-vâdino 
naivâdhigantur prabhavanti kim nrpãh 


náradah uváca—Naárada disse; niinam—certamente; suniteh—de 
Suniti; pati-devatayah—muitíssimo apegada a seu esposo; tapah- 
prabhāvasya—pela influência da austeridade; sutasya—do filho; 
tüm-——esta; gatim— posic&o; drstva—observando; abhyupayan— os 
meios; api—embora; veda-vüdinah— seguidores estritos dos princí- 
pios védicos, ou os ditos vedantistas; na— nunca; eva—certamente; 
adhigantum— para alcancar; prabhavanti—s&o elegíveis; kim—isto 
para não falar de; nrpàh— reis comuns. 


TRADUÇÃO 
O grande sábio Nãrada disse: Simplesmente pela influência de 
seu avanço espiritual e poderosa austeridade, Dhruva Mahārāja, o 
filho de Suniti, a qual era devotada a seu esposo, adquiriu uma 
posição elevada impossível de ser alcançada inclusive pelos ditos 
vedantistas, ou seguidores estritos dos princípios védicos, isto para 
não falar de seres humanos comuns. 


SIGNIFICADO 
Neste verso, a palavra veda-vâdinah é muito significativa. De 
um modo geral, uma pessoa que segue estritamente os princípios 
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védicos:chama-se veda-vãdi. Há também pretensos vedantistas que 
se fazem passar por seguidores da filosofia Vedânta mas que mal 
interpretam o Vedânia.:A expressão veda-vada-ratâh encontra-se 
também no Bhagavad-gitã, referindo-se a pessoas que são apegadas 
aos Vedas sem entender o significado dos Vedas. Pode ser que tais 
pessoas continuem falando sobre os Vedas ou pratiquem austeri- 
dades a seu próprio modo, mas não lhes será possível atingir uma 
posição tão elevada como a de Dhruva Maháàrája. Quanto aos reis 
comuns, isto não lhes é absolutamente possível, A menção especi- 
fica de reis é significativa porque antigamente os reis também eram 
ràjarsis, pois os reis eram como: grandes sábios. Dhruva Mahārāja 
era um rei, e ao mesmo tempo era tão erudito como um grande 
sábio, Mas, sem serviço devocional, nem grandes reis, nem kga- 
triyas, nem grandes bráhmanas estritamente fiéis aos princípios 
védicos podem elevar-se; à excelsa posição atingida: por Dhruva 
Mahárája. 


VERSO 42 


a a at 
fida we gu qual 
$ mesa md 
fra Targa: fora, eri 


yah pañca-varso guru-dára-vak-Sarair 
bhinnena yáto hrdayena dúyatá 

vanarh mad-ádesa-karo jita prabhurh 
jigaya tad-bhakta-gunaih parájitam 


yah—aquele que; pañca-varsah—com.cinco anos de idade; guru- 
dára—da esposa de seu pai; vak-$araih—com as palavras ásperas; 
bhinnena—estando muito magoado; yãtah-—foi; hrdayena-— porque 
seu coração; diyatã-—muito ferido; vanam-—à floresta; mai-adesa — 
segundo minha instrução; karah-—agindo; ajitam—inconquistável; 
prabhum—a Suprema Personalidade de Deus; jigãya—ele conquis- 
tou; tat-—Seus; bhakta—de devotos; gunaih—com as qualidades; 
parãjitam— conquistou. 


Verso 42] Dhruva Mahārāja voita ao Supremo 


TRADUÇÃO 
O grande sábio Nãrada continuou: Vede só como Dhruva Mahã- 
rãja, magoado com as palavras ásperas de sua madrasta, foi à flo- 
resta com apenas cinco anos de idade e, sob minha orientação, 
submeteu-se a austeridades. Embora a Suprema Personalidade de 
Deus seja inconquistável, Dhruva Mahãrãja conquistou-O com as 
qualificações específicas possuídas pelos devotos do Senhor, 


SIGNIFICADO 

A Divindade Suprema é inconquistável; ninguém pode conquistar 
o Senhor. Mas Ele aceita voluntariamente subordinar-Se às quali- 
dades devocionais de Seus devotos. Por exemplo: o Senhor Krgna 
aceitou subordinação ao controle de mãe Yasodá porque ela era 
uma grande devota. O Senhor gosta de estar sob o controle de Seus 
devotos. No Caitanya-caritâmria se diz que todos se aproximam do 
Senhor para oferecer-Lhe elevadas orações, mas o Senhor não sente 
tanta satisfação quando Lhe oferecem tais orações quanto sente 
quando um devoto, motivado pelo amor puro, castiga-O como se 
Ele fosse um subordinado. O Senhor Se esquece de Sua posição 
elevada e voluntariamente submete-Se a Seu devoto puro, Dhruva 
Mahárája conquistou o Senhor Supremo porque, ainda bem pe- 
queno, com apenas cinco anos, submeteu-se a todas as austeridades 
do serviço devocional. Naturalmente, ele executou este: serviço 
devocional sob a orientação de um grande sábio, Nãrada. Este é o 
primeiro princípio do serviço devocional — âdau gurv-asrayam. No 
começo, deve-se aceitar um mestre espiritual fidedigno; se o devoto 
seguir estritamente a orientação do mestre espiritual, como Dhruva 
Maháraja seguiu as instruções de Nãrada Muni, então não lhe será 
difícil alcançar o favor do Senhor. 

O somatório de qualidades devocionais é o desenvolvimento de 
amor puro por Krsna. Pode-se atingir este amor puro por Krsna 
simplesmente ouvindo sobre Krsna. OSenhor Caitanya' aceitava 
este princípio — de que, se alguém em qualquer posição ouvir 
submissamente a mensagem transcendental falada por Krsna ou 
sobre Krsna, então gradualmente desenvolverá a qualidade de amor 
imaculado e apenas com esse amor poderá conquistar o inconquis- 
tável. Os filósofos Mayâvadis aspiram a tornar-se unos com o 
Senhor Supremo; mas o devoto ultrapassa esta posição: Odevoto 
não apenas torna-se uno em qualidade com o Senhor Supremo, 
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como também às vezes torna-se pai, máe ou amo do Senhor. 
Também Arjuna, mediante seu serviço devocional, fez do Senhor 
Krsna seu quadrigário; ele ordenava-ao Senhor: “Põe minha qua- 
driga ali”, e o Senhor executava sua ordem. Esses são alguns exem- 
plos de como o devoto pode adquirir a elevada posição de 
conquistar o inconquistável. 


VERSO 43 


q errada rafa 
SES E] 
qari aA: 
AA APSA IZ NRI 


yah ksatra-bandhur bhuvi tasyàdhirüdham 
any üruruksed api varsa-pügaih 

sar-pafica-vargo yad ahobhir alpaih 
prasádya vaikuntham avàpa tat-padam 


yah—aquele que; ksatra-bandhuh—o filho de um kgatriya; bhuvi— 
na Terra; tasya—de Dhruva; adhirúdham—a posição elevada; 
anu—depois; drurukset—pode aspirar a atingir; api—mesmo; varsa- 
púgaih—após muitos anos; saf-pañca-varsah—cinco ou seis anos de 
idade; yat-—que; ahobhih 'alpaih—após alguns dias; prasádya— 
após satisfazer; vaikuntham—o Senhor; avápa—alcangou; tat- 
padam—Sua morada. 


TRADUÇÃO 

Dhruva Mahārāja atingiu uma posição elevada com apenas cinco 
ou seis anos dẹ idade, após submeter-se a austeridades por seis 
meses. Mas, vede só: um grande kşatriya não pode alcançar 
tal posição mesmo após submeter-se a austeridades por muitos e 
muitos anos. 

SIGNIFICADO 

Nesta passagem, Dhruva Mahãrãja é descrito como ksatra- 
bandhuh, o que indica que ele náo era plenamente treinado como 
ksatriya porque tinha apenas cinco anos de idade: ele n&o era um 
ksatriya maduro. O ksatriya ou brāhmana precisa submeter-se a 
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treinamento. Um menino nascido em familia de brahmanas náo é 
imediatamente um brahmana: ele precisa submeter-se ‘ao: treina- 
mento e ao processo purificatório. 

O grande sábio Nārada Muni estava muito orgulhoso de ter um 
discípulo-devoto como Dhruva Maharaja. Ele tinha muitos outros 
discípulos, mas estava muito satisfeito com Dhruva Maharaja 
porque, em uma só vida, à força de rigorosas penitências e austeri- 
dades, ele atingira Vaikuntha, que não fora jamais alcançado por 
nenhum outro filho de rei ou rãjarsi em todo o universo. Há o caso 
do grande rei Bharata, que também era um grande devoto, mas ele 
alcançou Vaikunthaloka em três vidas. Na primeira vida, embora 
executasse austeridades na floresta, tornou-se vítima de demasiada 
afeição por um veadinho, e em sua vida seguinte teve que nascer 
como veado. Apesar de ter um corpo de veado, ele se lembrava de 
sua posição espiritual, mas ainda assim teve que esperar até a vida 
seguinte para alcançar a perfeição. Na vida seguinte, ele nasceu 
como Jada Bharata. Evidentemente, naquela vida ele livrou-se total- 
mente de todo o enredamento material, e alcançou a perfeição, 
elevando-se a Vaikunthaloka. A lição da vida de Dhruva Mahārāja 
é que, se quisermos, poderemos atingir Vaikuņțhaloka numa“ só 
vida, sem esperar muitas outras vidas. Meu Guru Mahārāja, Sri 
Srimad Bhaktisiddhànta Sarasvati Gosvámi Prabhupada, costuma= 
va dizer que cada um de seus discípulos podia alcançar Vaikuntha- 
loka nesta vida, sem esperar por outra vida para executar serviço 
devocional. Basta tornar-se sério e sincero'como Dhruva Maharaja; 
então é bem possível alcançar Vaikunthaloka e voltar ao lar, voltar 
ao Supremo, em uma única vida. 


VERSO 44 
dãa sam 
as a as err 
MAMAR ami rara diet 
maitreya uváca 
etat te bhihitah sarvarn 
yat prsto ham iha tvayã 


dhruvasvoddâma-yasasas 
caritarh sammatarn satàm 
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maitreyah uváca—o grande sábio Maitreya disse; etat—isto; te— 
ati; abhihitam—descrevi; sarvam—tudo; yat—o que; prstah aham— 
fui indagado; iha—aqui; tvayü—por ti; dhruvasya—de Dhruva 
Mahãrãja; uddima-—muito edificantes; yasasah-—cuja reputação; 
caritam—caráter; sammatam-—aprovados; satàm—por grandes de- 
votos. 

TRADUÇÃO 

O grande sábio Maitreya continuou: Meu querido Vidura, tudo o 
que me perguntaste a respeito da grande reputação do caráter de 
Dhruva Mahãrãja eu te expliquei detalhadamente. Grandes pessoas 
santas e devotos gostam de ouvir sobre Dhruva Mahãrája. 


SIGNIFICADO 

Srimad-Bhãgavatam significa tudo em relação com a Suprema 
Personalidade de Deus. Quer ouçamos os passatempos e atividades 
do Senhor Supremo, quer ouçamos sobre o caráter, reputação e 
atividades de Seus devotos, eles são todos a mesma coisa. Os devo- 
tos neófitos procuram apenas entender os passatempos do Senhor e 
não se interessam em ouvir sobre as atividades de Seus devotos, 
mas, nenhum devoto: verdadeiro deve fazer, tal discriminação. Às 
vezes, homens menos inteligentes procuram ouvir sobre a dança da 
rása de Krsna e não se atém a ouvir sobre outras passagens do 
Srimad- Bhágavatam, as quais eles evitam completamente. Existem 
recitadores profissionais do Bhãgavata que abruptamente passam 
aos capítulos relativos à rãsa-lilã do Srimad- Bhâgavatam, como se 
as outras: passagens do Srimad-Bhãgavatam fossem inúteis. Esta 
espécie de discriminação e esta adoção abrupta dos. passatempos 
de rãsa-lilã do Senhor não são aprovadas pelos ãcâryas. O de- 
voto sincero deve ler cada capítulo e cada palavra do Srimad- 
Bháâgavatam, pois os versos iniciais descrevem-no como o fruto 
maduro de toda a literatura védica. Os devotos não devem tentar 
evitar nem sequer uma palavra do Srimad-Bhãgavatam. O grande 
sábio Maitreya, portanto, afirmou nesta passagem que o Bhãgava- 
tam é sammatarh satâm, aprovado por grandes devotos. 


VERSO 45 
dei TUA gui secre Wed i 
ei it age sra IM 


Dhruva Mahãrãja volta ao Supremo 


dhanyarh yasasyam àyusyam 
punyarh svasty-ayanarh mahat 

svargyarh dhrauvyarn saumanasyarn 
prasasyam agha-marsanam 


dhanyam— concedendo riqueza; yasasyam-— concedendo repu- 
tacáo; ayusyam—aumentando a duracáo de vida; punyam-——sagrada; 
svasti-ayanam—criando auspiciosidade; mahat— grande; svargyam— 
concedendo o alcance de planetas celestiais; dhrauvyam—ou Dhru- 
valoka; saumanasyam—agradável à mente; prasasyam— gloriosa; 
agha-marsanam-—neutralizando todas as espécies de atividades 
pecaminosas. 


TRADUÇÃO 
Ouvindo a narração acerca de Dhruva Mahārāja pode-se satis- 
fazer desejos de riqueza, de reputação e de maior duração de vida. 
Ela é tão auspiciosa que, simplesmente ouvindo sobre ele, é possível 


inclusive ir a um planeta celestial ou atingir Dhruvaloka, que foi 
alcangado por Dhruva Mahárája. Os semideuses também ficam 
satisfeitos porque esta narração é muito gloriosa, e é tão poderosa 
que pode neutralizar todos os resultados de ações pecaminosas. 


SIGNIFICADO 

Há diferentes classes de homens neste mundo, e nem todos eles 
são devotos puros. Alguns são karmis, desejosos de adquirir vasta 
riqueza. Há também pessoas que só andam atrás de reputação. 
Outros desejam elevar-se aos planetas celestiais ou ir a Dhruvaloka, 
e outros querem satisfazer os semideuses para obter lucros mate- 
riais: Nesta passagem, Maitreya recomenda que todos eles podem 
ouvir a narração sobre Dhrùva Mahārāja e assim atingir a meta 
que desejam. Recomenda-se aos devotos (akâma), aos karmis (sarva- 
káma) e aos jñánis, que desejam libertar-se (moksa-kâma), que 
todos devem adorar a Suprema Personalidade de Deus para atingir 
as metas que desejam na vida. Do mesmo modo, qualquer pessoa 
que ouvir sobre as atividades do devoto do Senhor poderá alcançar 
o mesmo resultado. Não há diferença entre as atividades e o caráter 
da Suprema Personalidade de Deus e as atividades e o caráter de 
Seus devotos puros. 
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VERSO 46 


PARAR | 
Roa e ara: 119411 


Srutvaitac chraddhayabhiksnam 
acyuta-priya-cestitam 
bhaved bhaktir bhagavati 
yaya syát klesa-sanksayah 


Srutvà—ouvindo; etar—isto; $raddhayü-—com fé; abhiksnam— 
repetidamente; acyuta—pela Suprema Personalidade de Deus; 
priya— querido; cegtitam—atividades; bhaver—desenvolve; bhaktih— 
devoção; bhagavati—à Suprema Personalidade de Deus; yaya— 
pela qual; syat—deve ser; klefa—das misérias; sariksayah—com- 
pleta diminuição. 


TRADUÇÃO 
Qualquer pessoa que ouça a narração acerca de Dhruva Mahã- 
rája e que repetidamente se esforce com fé e devoção por entender 
seu caráter puro, alcança a plataforma devocional pura e executa 
serviço devocional puro. Mediante tais atividades pode-se atenuar 
as três espécies de condições miseráveis da vida material. 


SIGNIFICADO 

Muito significativa aqui é a palavra acyuta-priya. O caráter e 
reputação de Dhruva Mahãrãja são grandes por ele ser muito 
querido por Acyuta, a Suprema Personalidade de Deus. Assim 
como os passatempos e atividades do Senhor Supremo são agradá- 
veis de se ouvir, ouvir sobre Seus devotos, que são muito queridos 
pela Pessoa Suprema, também é agradável e potente. Se alguém lê 
repetidamente sobre Dhruva Mahãraja, ouvindo e lendo este capí- 
tulo, pode alcançar a perfeição máxima da vida de qualquer 
maneira que deseje; e, o que é mais notável, ele obtém a oportuni- 
dade: de tornar-se um grande devoto. Tornar-se um grande devoto 
significa acabar com todas as condições miseráveis de vida ma- 
terialista. 


Dhruva Mahārāja volta 20 Supremo 


VERSO 47 


maigai A a: Am: 1 
q agai aA aa AÑ Ng 


mahattvam icchatārh tirtharh 
$rotuh Siladayo gunah 

yatra tejas tad icchúnám 
māno yatra manasvinām 


mahattvam— grandeza; icchatām—para aqueles que desejam; 
tirtham—o processo; $rotuh—do ouvinte; Sila-adayah—caráter ele- 
vado, etc.; gunüh—qualidades; yatra—em que; tejah—bravura; 
tat—isso; icchünüm-— para aqueles que desejam; mãnah--adoração; 
yatra—em que; manasvinâm-—para homens meditativos. 


TRADUÇÃO 


Qualquer pessoa que ouça esta narração acerca de Dhruva Mahã- 
rãja adquire qualidades elevadas como ele. Para qualquer pessoa 
que deseje grandeza, bravura ou influência, eis aqui o processo pelo 
qual adquiri-las, e, para homens meditativos que desejem adoração, 
eis aqui os meios adequados. 


SIGNIFICADO 

No mundo material, todos procuram lucro, respeitabilidade e 
reputação, todos desejam a posição mais elevada e todos querem 
ouvir sobre as: grandes qualidades de pessoas elevadas. Todas as 
ambições desejáveis por grandes personalidades podem ser satisfei- 
tas simplesmente lendo e entendendo a narração das atividades de 
Dhruva Mahárája. 

VERSO 48 


sua: ideni ua fia i 
unis gua a wf we ll 


prayatah kirtayet pratah 
samavãye dvi-janmanâm 

sayarh ca punya-slokasya 
dhruvasya caritarn mahat 
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prayatah—com grande cuidado; kirtayet—deve-se cantar; prütah— 
de manhã; samavãye—na associação; dvi-janmanâm-—dos duas- 
vezes-nascidos; sãyam—à noite; ca—também; punya-slokasya—de 
renome sagrado; dhruvasya—de Dhruva; caritam—caráter; mahat— 
grande. 


TRADUÇÃO 
O grande sábio Maitreya recomendou: Deve-se cantar sobre o 
caráter e as atividades de Dhruva Mahãrija de manhã e à noite, 
com grande atenção e cuidado, numa sociedade de brâhmanas ou 
outras pessoas duas-vezes-nascidas. 


SIGNIFICADO 

Diz-se que somente na companhia de devotos pode-se entender a 
importância do caráter e dos passatempos da Suprema: Persona- 
lidade de Deus ou de Seus devotos. Neste verso, recomenda-se espe- 
cialmente que se converse sobre 'o caráter de Dhruva Mahárája 
numa sociedade de pessoas duas-vezes-nascidas, o que se refere a 
brühmanas, ksatriyas e vaisyas qualificados. Deve-se especialmente 
procurar a sociedade de brãhmanas que se elevaram à posição de 
Vaisnavas. Assim, a discussão do Srimad-Bhàgavatam, que descreve 
o caráter e os passatempos dos devotos e do Senhor, é de efeito 
muito rápido. A Sociedade Internacional para a Consciência de 
Krishna foi organizada para este propósito. Em cada centro desta 
Sociedade -— não apenas de manhã, à noite ou ao meio-dia, mas 
praticamente vinte-e-quatro horas por dia — o serviço devocional é 
uma constante. Qualquer pessoa que entre em contato com a 
Sociedade automaticamente torna-se um devoto. Temos experiência 
prática de que muitos karmis e outros vêm à Sociedade e sentem 
nos templos da ISKCON uma atmosfera muito agradável e 
pacífica. Neste verso, a palavra dvi-janmanàm significa “dos duas- 
vezes-nascidos.” Qualquer pessoa pode juntar-se à Sociedade 
Internacional para a Consciência de Krishna e ser iniciada para 
tornar-se duas-vezes-nascida. Como Sanãtana Gosvâmi recomenda, 
através do processo de iniciação e treinamento autorizado, qualquer 
homem pode tornar-se duas-vezes-nascido.'O primeiro nascimento 
torna-se possível pelos pais, e o segundo nascimento torna-se possi- 
vel pelo pai espiritual e pelo conhecimento. védico. A menos que 
sejamos duas-vezes-nascidos não. podemos entender as características 
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transcendentais do Senhor e de Seus devotos. Portanto, o estudo 
dos Vedas é proibido para $üdras. Nào é através de meras qualifi- 
cagóes académicas que o südra pode entender a ciéncia transcen- 
dental. No momento atual, nomundo inteiro, o sistema educacional 
é organizado para produzir Súdras. Um grande tecnólogo não passa 
de um grande $údra. Kalau $tidra:sambhavah: na era de Kali, todos 
sáo $údras. Como toda a populacáo do mundo consiste apenas em 
füdras, há um declínio de conhecimento espiritual, e as pessoas sáo 
infelizes. O movimento para a consciéncia de Krsna foi inaugurado 
especialmente para criar brâhmanas qualificados a fim de difundir 
o-conhecimento espiritual por todo o mundo, pois assim as pessoas 
poderão tornar-se muito felizes. 


VERSOS 4950 
ora Raras | 


fm A gS 
ara AREA: d 
Hara q rako 


paurnamásyürh sinivàlyàrn 
dvádas$yarh $ravane "thavà 

dina-ksaye vyatipáte 
sankrame 'rkadine pi vã 


srâvayec chraddadhânânãâm 
tirtha-pãâda-padasrayah 

neccharhs tatrátmanátmánarh 
santusta iti sidhyati 


paurnamãsyâm-—na lua: cheia; sinivalyam—na lua nova; dvà- 
dasyám— no dia após o Ekadasi; sravane—durante o aparecimento 
da estrela Sravana; athavá—ou; dina-ksaye—no fim do tithi; 
vyatipáte—um dia específico chamado; sarikrame—no fim do més; 
arkadine—aos domingos; api—também; và——ou; $ravayet—deve-se 
recitar; $raddadhanânâm-—para' uma audiência receptiva; tirtha- 
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püda—da Suprema Personalidade de Deus; pada-ásrayah—tendo 
se'refugiado aos pés de lótus; na icchan—sem desejar remuneracáo; 
tatra—lá; dtmanà— pelo eu; dimánam—a mente; santustah—apa- 
ziguada; iti—assim; sidhyari—torna-se perfeito. 


TRADUÇÃO 

Pessoas que se refugiaram inteiramente aos pés de lótus do 
Senhor devem recitar esta narração de Dhruva Maháraája sem exigir 
remuneração, Especificamente, recomenda-se a recitação em dias de 
lua cheia ou de lua nova, no dia após o Ekãdasi, no aparecimento 
da estrela Sravana, no fim de um tithi, ou ocasião de Vyatipãta, em 
particular, no fim do mês ou aos domingos. Tal recitação deve 
evidentemente ser executada perante uma audiência favorável. 
Quando se executa a recitação dessa maneira, sem motivos pro- 
fissionais, o recitador e a audiência tornam-se perfeitos. 


SIGNIFICADO 

Pode ser que os recitadores profissionais peçam dinheiro para 
extinguir o fogo abrasador dentro de seus estômagos, mas não 
podem fazer nenhum avanço espiritual ou tornar-se perfeitos. 
Portanto, é estritamente” proibido recitar o Srimad-Bhagavatam 
como uma profissão para ganhar a vida. Somente alguém que seja 
inteiramente rendido-aos pés de lótus da Suprema Personalidade de 
Deus, dependendo plenamente: dEle para manutenção pessoal ou 
mesmo para manutenção de'sua família, pode alcançar a perfeição 
através da recitação do Srimad-Bhãgavatam, o qual está repleto de 
narrações dos passatempos do Senhor e de Seus devotos. Pode-se 
resumir o processo" da' seguinte maneira: a audiência precisa ser 
fielmente receptiva à mensagem do Bhagavata, e o recitador deve 
depender totalmente da Suprema: Personalidade de Deus. A reci- 
tação do Bhagavata náo pode ser um negócio. Se feita da maneira 
correta, não apenas o recitador obtém perfeita satisfação, mas o 
Senhor também fica muito satisfeito com o recitador e a audiência, e 
assim “ambos: libertam-se do cativeiro material simplesmente: pelo 
processo de ouvir. 

VERSO 51 


IA A ARAS | 
AURA REA ML 


Dhruva Mahãrãja volta ao Supremo 


jñanam ajñáta-tattváya 

yo dadyàt sat-pathe mrtam 
krpálor dina-nathasya 

devàs tasyánugrhnate 


jfiânam— conhecimento; ajñára-tatrvaya—para aqueles que são 
ignorantes da verdade; yah—aquele que; dadyat—transmite; sat- 
pathe—no caminho da verdade; amrtam—imortalidade; krpaloh— 
bondoso; dina-nãthasya—protetor dos pobres; devãh-—os semi- 
deuses; tasya—a ele; anugrhnate—abengoam. 


TRADUÇÃO 
A narração da história de Dhruva Mahárãja é conhecimento 
sublime para se alcançar a imortalidade. Pessoas ignorantes da 
Verdade Absoluta podem ser conduzidas ao caminho da verdade. 
Aqueles que por bondade transcendental assumem a respon- 
sabilidade de se tornarem mestres-protetores das pobres entidades 


vivas automaticamente conquistam o interesse e as bênçãos dos 
semideuses. 


SIGNIFICADO 

Jñānam ajñāta significa conhecimento que é desconhecido em 
quase todo o mundo. Ninguém sabe realmente o que é a Verdade 
Absoluta. Os materialistas têm muito orgulho de seu avanço em 
educação, em especulação filosófica e em conhecimento científico, 
mas ninguém realmente sabe o que é a Verdade Absoluta. O grande 
sábio Maitreya, portanto, recomenda que, para esclarecer as 
pessoas a respeito da Verdade Absoluta (rariva), os devotos. devem 
pregar os ensinamentos do Srimad-Bhagavatam no mundo inteiro. 
Srila Vyásadeva compilou especialmente esta grande literatura de 
conhecimento científico porque as pessoas sáo totalmente igno- 
rantes da Verdade Absoluta. No. início do Srimad-Bhagavatam, 
Primeiro Canto, diz-se que Vyásadeva, o sábio erudito, compilou 
este grande Bhágavata Purâna justamente para acabar com a 
ignorância das massas populares; Como as pessoas não conhecem a 
Verdade Absoluta, este Srimad-Bhãgavatam foi especificamente 
compilado por Vyásadeva sob a instrução de Nãrada. De um modo 
geral, muito embora as pessoas estejam interessadas em entender a 
verdade, elas adotam a especulação, alcançando no máximo o 
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conceito do Brahman impessoal. Porém, pouquíssimos homens co- 
nhecem realmente a Personalidade de Deus. 

A recitação do Srimad- Bhãgavatam destina-se especificamente a 
esclarecer as pessoas a respeito da Verdade Absoluta, a Suprema 
Personalidade de Deus. Embora não haja diferença fundamental 
entre'o' Brahman impessoal, o Paramãtmã localizado e a Pessoa 
Suprema, não se pode obter verdadeira imortalidade a menos e até 
que se alcance a fase de associar-se com a Pessoa Suprema. O ser- 
viço devocional, que leva à associação com o Senhor Supremo, é 
verdadeira imortalidade; Os devotos puros, por compaixão pelas 
almas caídas, são krpãlu, muito bondosos com as pessoas em geral; 
eles distribuem este conhecimento do Bhágavata por todo o mundo. 
Um “devoto: generoso chama-se dina-nãtha, protetor das pobres e 
ignorantes massas populares. O Senhor Krsna também é conhecido 
cómo dina-nâtha, ou dina-bandhu, o mestre ou verdadeiro amigo 
das pobres entidades vivas, e-Seu'devoto'puro também assume a 
mesma” posição: de dina-nàtha. Os“ dina-nâthas, ou devotos do 
Senhor Krsna, que pregam o'caminho do serviço devocional, 
tornam-se os favoritos dos semideuses. De um modo geral; as 
pessoas estão interessadas em adorar os semideuses, especialmente 
o Senhor Siva, a fim de obter benefícios materia porém, o devoto 
puro, que se dedica a pregar os princípios do serviço devocional, 
como são prescritos no '"Srimad- Bhügavatam, n&o precisa adorar 
separadamente os semideuses: os semideuses ficam automatica- 
mente satisfeitos com ele e lhe oferecem todas as bênçãos possíveis. 
Regando a raiz de uma árvore, regamos “automaticamente suas 
folhas- e' galhos. ‘Analogamente, prestando serviço devocional puro 
ao Senhor, os galhos, brotos é folhas do Senhor, conhecidos como 
semideuses, ficam automaticamente satisfeitos com o devoto, e lhe 
oferecem todas as bênçãos. 








VERSO 52 


ma Rania: 
fan: AA mur 
dea fl ota a URI 


Verso 52] Dhruva Maharaja volta ao Supremo 


idarh mayà te 'bhihitam kurüdvaha 
dhruvasya vikhyata-visuddha-karmanah 
hitvarbhakah kridanakáni mátur 
grharh ca visnurh Saranarh yo jagáma 


idam—isto; mayá—por mim; te—para ti; abhihitam—descrito; 
kuru-udvaha— 6 grandioso entre os Kurus; dhruvasya—de Dhruva; 
vikhyata—muito famosas; visuddha—muito puras; karmanah— 
cujas atividades; hirva—abandonando; arbhakah—crianga; kridana- 
küni—brinquedos e divertimentos; mátuh—de sua mãe; grham— 
lar; ca—também; visnum—ao Senhor Visnu; $aranam—abrigo; 
yah—aquele que; jagâma—foi. 


TRADUÇÃO 

As atividades transcendentais de Dhruva Mahārāja são famosís- 
simas em todo o mundo, e são puríssimas. Na infância, Dhruva 
Mahãrãja rejeitou todas as espécies de brinquedos e divertimentos, 
deixou a proteção de sua mãe e seriamente refugiou-se na Suprema 
Personalidade de Deus, Vignu. Meu querido Vidura, aqui concluo, 
portanto, esta narração, pois a descrevi para ti com todos os seus 
detalhes. 


SIGNIFICADO 

Cánakya Pandita diz que a vida é decerto muito curta para 
todos, mas, se alguém agir corretamente, sua reputação permanecerá 
por uma geração. Assim como a Suprema Personalidade de Deus, 
Krsna, é eternamente famoso, do mesmo modo, a reputação do 
devoto do Senhor Krsna também é eterna. Portanto, ao descrever 
as atividades de Dhruva Maharaja, Maitreya usou duas palavras 
específicas — vikhyáta, muito famosas, e visuddha, transcendentais. 
O fato de Dhruva Mahàrája ter deixado o lar numa tenra idade e se 
refugiado na Suprema Personalidade de Deus na floresta é um 
exemplo único neste mundo. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Quarto 
Canto, Décimo-segundo Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitu- 
lado “Dhruva Mahãrãja volta ao Supremo.” 




















CAPÍTULO TREZE 


Descrição dos descendentes 
de Dhruva Maharája 


VERSO 1 









aa Sara 
fer rf 

ma ewe: | 
Secun menit 
mi gae fre eee digi 
süta uvaca 
ni$amya kausüravinopavarnitar 

dhruvasya vaikuntha-padàdhirohanam 

prarüdha-bhàvo: bhagavaty adhoksaje 
prastum punas tam vidurah pracakrame 






















sütah uvüca—Süta Gosvàmi disse; nisamya—após ouvir; kaugá- 
ravináa—pelo sábio Maitreya; upavarnitam—descrita; dhruvasya— 
de Mahàrája Dhruva; vaikuntha-pada—à morada de Visnu; adhiro- 
hanam-—ascensáo; prarüdha—aumentada; bhávah—emocáo devo- 
cional; bhagavati—à Suprema Personalidade de Deus; adhoksaje— 
que está além do alcance da percepção direta; prastum-— perguntar; 
punah—novamente; tam—a Maitreya; vidurah—Vidura; praca- 
krame—tentou. 










TRADUÇÃO 

Süta Gosvámi, continuando a falar a todos os sis, encabeçados 
por Saunaka, disse: Após ouvir Maitreya Rsi descrever a ascensão 
de Dhruva Mahãrãja à morada do Senhor Visgu, Vidura ficou 
muito iluminado em emoção devocional e perguntou o seguinte a 
Maitreya. 
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SIGNIFICADO 

Como patenteiam as conversas entre Vidura e Maitreya, as ativi- 
dades da Suprema Personalidade de Deus e dos devotos são tão 
fascinantes que nem o devoto que as descreve nem o devoto que as 
ouve se cansam em absoluto com as perguntas e respostas. O tema 
transcendental é tão bom que ninguém se cansa de ouvi-lo ou falá- 
lo. Os outros, que não são devotos, talvez pensem: “Como podem 
as pessoas devotar tanto tempo a meras conversas sobre Deus?” Os 
devotos, porém, nunca ficam satisfeitos ou saciados de ouvir e falar 
sobre a Suprema Personalidade de Deus ou sobre Seus devotos. 
Quanto mais ouvem e falam, tanto mais sentem entusiasmo por 
ouvir. O canto do mantra Hare Krgna consiste na simples repetição 
de trés palavras, Hare, Krsna e. Rama, mas, de qualquer modo, os 
devotos são capazes de cantar este mantra Hare Krsna vinte-e- 
quatro horas por dia sem se sentirem fatigados. 


VERSO 2 


Ag sam 
$ RR AR AMENA qa | 
Fara aa: a AR MIR 


vidura uváca 
ke te pracetaso náma 
kasyapatyüni suvrata 
kasyánvavaye prakhyatah 
kutra vá satram àsata 


vidurah uvãâca-—Vidura perguntou; ke—quem eram; te—eles; 
pracetasah—os Pracetàs; nàma—chamados; kasya— de quem; apa- 
tyüni—filhos; su-vrata—ó Maitreya, que fez promessa auspiciosa; 
kasya—cuja; anvavaye—na família; prakhyatah—famosa; kutra— 
onde; vi—também; satram—o sacrificio; āsata—foi executado. 


TRADUÇÃO 
Vidura perguntou a Maitreya: Ó avançadíssimo devoto, quem 
eram os Pracetãs? A que família pertenciam? De quem eram filhos, 
e onde executaram os grandes sacrifícios? 


Verso 3] Os descendentes de Dhruva Mahãrãja 


SIGNIFICADO 
O grande canto de Nārada, no capítulo anterior, de três versos na 
arena sacrificatória dos Pracetãs foi outro ímpeto para Vidura fazer 
mais perguntas. 


VERSO 3 
sep meia AR A | 
Fa e: rara RA 3 1 


manye mahã-bhãgavatam 
náradarh deva-darsanam 

yena proktah kriyá-yogah 
paricaryà-vidhir hareh 


manye—acho; mahá-bhágavatam—o maior de todos os devotos; 
náradam—o sábio Nárada; deva—a' Suprema Personalidade de 
Deus; darsanam-—Qque se encontrou; yena—por quem; proktah— 
falado; kriyã-yogah-—serviço devocional; paricaryã-—para prestar 
serviço; vidhih-—o processo; hareh—à Suprema Personalidade de 
Deus. 


TRADUÇÃO 
Vidura continuou: Sei que o grande sábio Nárada é o maior de 
todos os devotos. Ele compilou o processo páficarátrika de servigo 
devocional e encontrou-se diretamente com a Suprema Personali- 
dade de Deus. 


SIGNIFICADO 

Há duas maneiras diferentes de nos aproximarmos do Senhor 
Supremo. Uma chama-se bhàgavata-márga, ou o caminho do 
Srimad- Bhügavatam, e a outra chama-se pãficarâtrika-vidhi. Pâfica- 
râtrika-vidhi é o método de adoração no templo, e bhãgavata-vidhi 
é o sistema de nove processos que-começam com ouvir e-cantar. O 
movimento para a consciência de Krsna aceita ambos os processos 
simultaneamente e assim capacita-nos a avançar estavelmente no 
caminho da compreensão da Suprema Personalidade de Deus. Este 
processo pãficarâtrika foi primeiramente introduzido. pelo grande 
sábio Nárada, conforme Vidura menciona aqui. 




















616 Srimad-Bhágavatam [Canto 4, Cap. 13 


VERSO 4 


ae: god SQ. 
ema aa RAR d vn 


sva-dharma-Silaih purusair 
bhagaván yajña-púrusah 

ijyamãno bhaktimatà 
nàradeneritah kila 


sva-dharma-Silaih—executando deveres sacrificatórios; purusaih— 
pelos homens; bhagaván—a Suprema Personalidade de Deus; 
yajña-púrusah—o desfrutador de todos. os sacrificios; ijyamānah— 
sendo adorado; bhaktimatá—pelo devoto; náradena—por Nárada; 
iritah—descritas; kila—na verdade. 


TRADUÇÃO 
Enquanto todos os Pracetãs executavam rituais religiosos e ceri- 
mônias de sacrifício, adorando, assim, a Suprema Personalidade de 
Deus para Sua satisfação, o grande sábio Nãrada descrevia as quali- 
dades transcendentais de Dhruva Mahārāja. 


SIGNIFICADO 

Nárada Muni vive glorificando os passatempos do Senhor: Neste 
verso, vemos que ele, não somente glorifica o Senhor, mas também 
gosta de glorificar os devotos do Senhor. A missão do grande sábio 
Narada é difundir a prática do serviço devocional ao Senhor. Com 
este objetivo, ele compilou o Nãrada-paiicarâtra, um manual de ser- 
viço devocional, para que os devotos possam sempre obter infor- 
mação sobre como executar serviço devocional e assim ocupar-se 
vinte-e-quatro: horas: por dia na execução de sacrifícios para o 
prazer da Suprema Personalidade: de Deus. Como se afirma no 
Bhagavad-gitã, o Senhor criou quatro ordens de vida social, a 
saber, brahmana, ksatriya, vai$ya e südra. No- Nàrada-paficarátra 
descreve-se muito claramente como cada uma das ordens sociais 
pode satisfazer o Senhor Supremo. No Bhagavad-gitã (18.45), 
afirma-se que sve sve karmany abhiratah sarhsiddhirh labhate narah: 
executando nossos deveres prescritos podemos satisfazer o Senhor 
Supremo. No: Srimad-Bhagavatam (1.2.13) também se afirma que 
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svanusthitasya dharmasya samsiddhir hari-tosanam: a perfeigáo do 
dever é cuidar para que, através do cumprimento de nossos deveres 
específicos, satisfaçamos a Suprema Personalidade de Deus. En- 
quanto os Pracetás executavam sacrifícios de acordo com esta 
orientação, Nãrada Muni ficou satisfeito de ver essas atividades, e 
também quis glorificar Dhruva Mahārāja naquela arena de sa- 
€rifício. 
VERSO 5 
qe on qu a AA: | 


a RE 1 Ii 


yàs tà devarsinà tatra 
varnità bhagavat-kathàh 

mahyarh śuśrūşave brahman 
kürtsnyenàcastum arhasi 


yah—que; táh—todos aqueles; devarsimd—pelo grande sábio 
Narada; tatra—ali; varnitah—narrou; bhagavat-kathah—pregagóes 
pertinentes às atividades do Senhor; mahyam—a mim; susrisave— 
muito ansioso por ouvir; brahman—meu querido brahmana; kár- 
isnyena—plenamente; dcastum arhasi—explica, por favor. 


TRADUÇÃO 
Meu querido bráhmana, como é que Nárada Muni glorificou a 
Suprema Personalidade de Deus, e que passatempos descreveu ele 
naquele encontro? Estou muito ansioso por ouvi-los. Por favor, 
conta-me tudo sobre essa glorificação do Senhor. 


SIGNIFICADO 
O. Srimad- Bhagavatam € o registro de bhagavat-katha, tópicos 
sobre os passatempos do Senhor. O que Vidura estava ansioso por 
ouvir de Maitreya também podemos ouvir cinco mil anos.depois, 
contanto que estejamos muito ansiosos. 


VERSO 6 

AN TI 
a es; qu: aR fe qe | 
aaa daa fug: GO 
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maitreya uvãca 
dhruvasya cotkalah putrah 
pitari prasthite vanam 
sürvabhauma-ériyam naicchad 
adhirajasanam pituh 


maitreyah uváca—o grande sábio Maitreya disse; dhruvasya—de 
Dhruva Maharaja; ca—também; urkalah—Utkala; putrah—filho; 
pitari—depois que o pai; prasthite—partiu; vanam—para a flo- 
resta; sarvabhauma—incluindo todas as terras; $riyam-—opulência; 
na aicchat—n&o desejou; adhirája—real; üsanam—trono; pituh— 
do pai. 

TRADUÇÃO 

O grande sábio Maitreya respondeu; Meu querido Vidura, 
quando Mahãrãja Dhruva partiu para a floresta, seu filho, Utkala, 
não desejou aceitar o opulento trono de seu pai, que se destinava ao 
governante de todas as terras deste planeta. 


VERSO 7 


a 
«wu Gh fra Ra ls 1 


sa janmanopasantátmáa 
nihsañgah sama-darsanah' 

dadaráa loke vitatam 
atmánarh lokam armani 


sah—seu filho Utkala; janmand—desde que nasceu; upasánta— 
muitíssimo satisfeito; 4rmá—alma; nihsangah—sem apego; sama- 
darsanah—equánime; dadarsa—via; loke—no mundo; vitatam— 
espalhada; dtmánam—a Superalma; lokam—todo o mundo; àr- 
mani—na Superalma. 


TRADUÇÃO 
Desde seu próprio nascimento, Utkala estava plenamente satis- 
feito e desapegado do mundo. Ele era equânime, pois podia ver 


tudo repousando na Superalma e a Superalma presente no coração 
de todos. 
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SIGNIFICADO 

Os sintomas e características de Utkala, o filho de Mahãraja 
Dhruva; são os de um mahã-bhãgavata. Como se afirma no 
Bhagavad-gità (6.30), yo mãrh pasyati sarvatra sarvarh ca mayi 
pasyati: um devoto altamente avançado vê a Suprema: Personali- 
dade de Deus em toda a parte, e também vê tudo repousando no 
Supremo. Confirma-se também no Bhagavad-gitã (9.4) que mayã 
tatam idam sarvarh jagad avyakta-miirtinã: o Senhor Krgna Se 
espalha por todo o universo sob Seu aspecto impessoal. Tudo 
repousa nEle, mas isto não significa que tudo é Ele próprio. Um 
devoto mahã-bhãgavata altamente avançado vê as coisas com este 
espírito: ele vê a mesma Superalma, Paramãtmã, existindo dentro 
do coração de todos, independentemente da discriminação baseada 
nas diferentes formas materiais das entidades vivas, Ele vê todos 
como partes integrantes da Suprema Personalidade de Deus. O 
mahã-bhãgavata, que experimenta a presença da Divindade Su- 
prema em toda a parte, nunca perde o Senhor Supremo de vista, 
tampouco o Senhor Supremo o perde de vista. Isto só é possível 
para quem é avançado em amor a Deus. 


VERSOS 8—9 


"pem xm fera RRA | 
TEMA (Ol 6M 
sewer RHENUS | 
aque sd ta SN 
ātmānarh brahma nirvāņarh 
pratyastamita-vigraham 
avabodha-rasaikātmyam 
ünandam anusantatam 


avyavacchinna-yogâgni- 
dagdha-karma-malasayah 

svarüpam avarundháno 
nàtmano 'nyarh tadaikgata 


dtmánam—o eu; brahma—espírito; nirvanam—extingáo da exis- 
téncia material; pratyastamita—terminada; vigraham—separacáo; 





620 Srimad-Bhãgavatam [Canto 4, Cap. 13 


avabodha-rasa—com o espírito de conhecimento; eka-ãtmyam— 
unidade; dnandam—bem-aventuranca; anusantatam—expandida; 
avyavacchinna—contínua; yoga—pela prática de yoga; agni—pelo 
fogo; dagdha—queimados; karma—desejos fruitivos; mala—sujos; 
asayah-—em sua mente; svarâpam-— posição constitucional; avarun- 
dhanah—compreendendo; na—náo; dimanah—além da Alma Su- 
prema; anyam-—nada mais; fadã-— então; aikgata—via. 


TRADUÇÃO 
Através da expansão de seu conhecimento do Brahman Supremo, 
ele já alcancara a liberação do cativeiro do corpo. Esta liberação é 
conhecida como nirvâpa. Ele encontrava-se em bem-aventurança 
transcendental, e continuava sempre naquela existência bem- 
aventurada, que se expandia cada vez mais. Isto era-lhe possível 
através da prática contínua de bhakti-yoga, que é comparada ao 
fogo porque consome todas as sujas coisas materiais. Ele estava 
sempre situado em sua posição constitucional de auto-realização, e 
não podia ver nada mais além do Senhor Supremo e dele mesmo 

ocupado em executar serviço devocional. 


SIGNIFICADO 
Estes dois versos explicam o seguinte verso do Bhagavad-gitã 
(18.54): 
brahma-bhütah prasannütmà 
na $ocati na kanksati 
samah sarvegu bhütegu 
mad-bhaktirh labhate parâm 


“Aquele que está transcendentalmente situado compreende de ime- 
diato o Brahman Supremo e enche-se de alegria. Ele não se 
lamenta jamais nem deseja ter nada. Tem a mesma disposição para 
com todas as entidades vivas. Neste estado, ele alcança serviço 
devocional puro a Mim."'O Senhor Caitanya também explica isto 
em Seu Siksástaka, no início do primeiro verso: 


ceto-darpana-mãrjanarh bhava-mahã-davâgni-nirvâpanam 
S$reyah-kairava-candrikã-vitaranam vidyã-vadhii-jivanam 


O sistema de bhakti-yoga é o mais elevado sistema de yoga, e, neste 
sistema, o canto do santo nome do Senhor é a principal prática de 
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serviço devocional. Cantando o santo nome, pode-se alcançar a per- 
feigáo do nirvana, ou o libertar-se da existência material, e assim 
expandir a vida bem-aventurada de existência espiritual, conforme 
descreve o Senhor Caitanya (ânandâmbudhi-vardhanam). Quem se 
situa nesta posição já não tem interesse algum na opulência-mate- 
rial ou mesmo num trono real e na soberania de todo um planeta. 
Esta situação chama-se viraktir anyatra syát. Ela é:o resultado do. 
serviço devocional. 

Quanto mais avançamos em serviço devocional, mais nos desape- 
gamos da opulência material e das atividades materiais. Assim é a 
natureza espiritual — plena de bem-aventurança. Descreve-se isto 
também no Bhagavad-gitã (2.59). Param drstvã nivartare: deixamos 
de tomar parte no gozo material ao saborearmos a superior vida 
bem-aventurada em existência espiritual. Através do avanço em 
conhecimento espiritual, que é considerado como o fogo abrasador, 
todos os desejos materiais reduzem-se à cinzas. A perfeição da yoga 
mística é possível quando se está continuamente em contato com à 
Suprema Personalidade de Deus através da prática de serviço devo- 
cional, O devoto vive pensando na Pessoa Suprema, a cada passo 
de sua vida. Toda alma condicionada está cheia das reações de sua 
vida passada; mas todas as coisas sujas imediatamente reduzem-se a 
cinzas caso se execute serviço devocional. Descreve-se isto no 
Nãrada-paficarâtra: sarvopâdhi-vinirmuktam tat-paratvena nir- 
malam. 


VERSO 10 
stereo: | 
fü: afi arret sraeaifsifesao: 119 ol 


jadándha-badhironmatta- 
mükàkrtir atan-matih 

laksitah pathi balanarn 
prasântãrcir ivânalah 


jada—tolo; andha—cego; badhira—surdo; unmatta—louco; 
múka—mudo; Akrtih—aparéncia; a-tat—náo assim; matih—sua 
inteligencia; laksitah—era visto; pathi—na rua; bālānām— pelos 
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menos inteligentes; prasânta-—acalmado; arcih—com chamas; iva— 
como; analah--fogo. 


TRADUÇÃO 
Para as pessoas menos inteligentes na rua, Utkala parecia tolo, 
cego, surdo, mudo e louco, embora na verdade não o fosse. Ele 
permanecia como o fogo coberto de cinzas, sem chamas abrasantes. 


SIGNIFICADO 

Para evitar situações contraditórias, incômodas e desfavoráveis 
criadas por pessoas materialistas, uma grande pessoa santa como 
Jada Bharata ou Utkala permanece silenciosa. Os menos inteli- 
gentes consideram tais pessoas santas loucas, surdas ou mudas. De 
fato, o devoto avançado evita falar com pessoas que não estão na 
vida devocional, mas, com aqueles que estão na vida devocional, ele 
conversa amistosamente, e fala aos inocentes: para a iluminação 
deles. Praticamente, o mundo inteiro está cheio de náo-devotos, e 
assim uma classe de devotos muito avançados chama-se bhajanã- 
nandi. Os que são gosthy-ânandis, contudo, pregam para aumentar 
o número de devotos. Porém, mesmo tais- pregadores também evi- 
tam elementos opostos que tenham disposição desfavorável à vida 
espiritual, 


VERSO 11 


aai RA goral aaf: 
o E E A] 


matvà tarh jadam unmattam 
kula-vrddháh samantrinah 

vatsararh bhüpatirh cakrur 
yaviyamsar bhrameh sutam 


matvã-—achando; tam-—Utkala; jadam—sem inteligéncia; un- 
mattam—louco; kula-vrddhah—os membros mais velhos da família; 
samantrinah—com os ministros; vatsaram—Vatsara; bhú-patim— 
governante do mundo; cakruh-—eles fizeram; yaviyârhsam—mais 
novo; brameh—de Bhrami; sutam—filho. 
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TRADUÇÃO 
Por esta razão, os ministros e todos os membros mais velhos da 
família achavam que Utkala não tinha inteligência e, de fato, era 
louco. Assim, seu irmão mais novo, chamado Vatsara, filho de 
Bhrami, foi elevado 20 trono real, e tornou-se rei do mundo, 


SIGNIFICADO 

Parece que, embora houvesse monarquia, não era absolutamente 
uma autocracia. Havia membros familiares mais velhos e ministros 
que podiam fazer mudanças e eleger a pessoa apropriada para o 
trono, embora o trono pudesse ser ocupado somente pela família 
real, Também nos dias modernos, onde quer que haja monarquia, 
às vezes os ministros e membros mais velhos da família escolhem 
um membro da família real para ocupar o trono de preferência a 
outro. 


VERSO 12 


a rala TERA | 
gem fed s ao qd sem nisl 


svarvithir vatsarasyestã 
bharyásúta sad-atmaján 

puspârnarh tigmaketur ca 
isam úrjah vasurh jayam 


svarvithih—Svarvithi; vatsarasya—do rei Vatsara; isfã-—muito 
querida; bhãryã-—esposa; asiita—deu à luz; $aj—seis; dimajân— 
filhos; pusparnam—Puspárna; tigmaketum—Tigmaketu; ca—tam- 
bém; isam— sa; ürjam— Urja; vasum— Vasu; jayam— Jaya. 


TRADUÇÃO 
O rei Vatsara tinha uma esposa muito querida cujo nome era 
Svarvithi, e ela deu à luz-seis filhos, chamados Puspárga, Tig- 
maketu, Isa, Úrja, Vasu e Jaya. 


SIGNIFICADO T 
A esposa de Vatsara é mencionada aqui como is/ã, que significa 
“adorável.” Em outras palavras, parece que a esposa de Vatsara 
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tinha todas as boas qualidades; por exemplo, ela era sempre muito 
fiel, obediente e afetuosa com seu esposo. Tinha todas as boas quali- 
dades para administrar os afazeres domésticos. Se esposo e esposa 
são dotados de boas qualidades e vivem pacificamente, então deles 
nascem bons filhos, e assim toda a família é feliz e próspera. 


VERSO 13 


gemas SAT NT am À q: 
sr eb er ra ET: 119311 


puspârnasya prabhã bharyã 
dosã ca dve babhiivatuh 

prâtar madhyandinarh sãyam 
iti hy ásan prabhà-sutàh 


puspürnasya—de Puspárna; prabhà—Prabhàá; bhüryd—esposa; 
dogà— Dosà; ca—também; dve—duas; babhüvatuh—eram; prà- 
tah—Prátar; madhyandinam— Madhyandinam; sáyam— Sàyam; 


iti—assim; hi—certamente; dsan—eram; prabhã-sutâh—filhos de 
Prabhã. 


TRADUÇÃO 
Puspârna teve duas esposas, chamadas Prabhã e Dosã. Prabhã 
tevê três filhos, chamados Prãtar, Madhyandinam e Sáyam. 


VERSO 14 


vet Afro e gf garra: | 
q q ga aaa nell 


pradogo nisitho vyusta 
iti dosã-sutãs trayah 
vyustah sutarh puskarinyarh 
sarvatejasam âdadhe 
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pradosah—Pradosa; nisithah—Nisitha; vyustah—Vyugta; iti— 
assim; dosa—de Dosa; sutah—filhos; trayah—trés; vyustah-—Wyus- 
ta; suram—filho; puskarinyám—em Puskarini; sarva-tejasam—cha- 
mado Sarvatejà (todo-poderoso); adadhe— gerou. 


TRADUÇÃO 
Dogã teve três filhos — Pradosa, Nisitha e Vyusta. A esposa de 
Vyusta chamava-se Puskarini, e deu à luz um filho poderosíssimo 
chamado Sarvatejã. 


VERSOS 15—16 
ag: maureen Wei WT E | 
Wee fedi REA GUA MA 
q qui fd gui quad dA | 
aaa a Rigg RG 


sa caksuh sutam akútyam 
patnyárh manum avápa ha 
manor asúta mahisi 
virajàn nadvalà sutàn 





pururh kutsarh tritam dyumnarn 
satyavantam rtarh vratam 

agnistomam atiratram 
pradyumnarh $ibim ulmukam 


sah—ele (Sarvatejà); caksuh—chamado Caksub; sutam—filho; 
akútyam—em Ákúti; patnyam—esposa; manum—Caákguga Manu; 
avápa—obteve; ha—de fato; manoh—de Manu; asúta—deu á luz; 
mahisi—rainha; virajan—sem paixão; nadvalã-—Nadvalã; sutân— 
filhos; purum—Puru; kutsam—Kutsa; «tritam—Trita; dyumnam— 
Dyumna; satyavantam—Satyavân; -rtam—Rta; vratam—Vrata; 
agnistomam — Agnistoma; atirâtram — Atirãtra; pradyumnam—Pra- 
dyumna; sibim—Sibi; ulmukam—Ulmuka, 





TRADUÇÃO 
A esposa de Sarvatejã, Akúti, deu à luz um filho chamado 
Cáksusa, que se tornou o sexto Manu no final do milênio Manu. 
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Nadvala, 2 esposa de Cáksusa Manu, deu à luz os seguinte filhos 
impecáveis: Puru, Kutsa, Trita, Dyumna, Satyavān, Rta, Vrata, 
Agnistoma, Atirátra, Pradyumna, Sibi e Ulmuka. 


VERSO 17 


TÍA: TEA | 
a A sm IIo 


ulmuko janayat putrân 
puskarinyâm sad uttamãn 

angarm sumanasarh khyátirh 
kratum angirasam gayam 


ulmukah—Ulmuka; ajanayat—gerou; putran=-filhos; puskari- 
nyâm—em Puskarini, sua esposa; $a/—seis; uttamáan—ótimos; 
angam— Anga; sumanasam— Sumanà; khyàtim— Khyáti; kratum— 
Kratu; arigirasam—Angirá; gayam-— Gaya: 


TRADUÇÃO 
Dos doze filhos, Ulmuka gerou seis filhos com sua esposa 
Puskarini. Todos eles eram ótimos filhos, e seus nomes eram Anga, 
Sumanã, Khyáti, Kratu, Angirã e Gaya. 





VERSO 18 


E rea 
rita efie Ert c 


sunithüngasya yà patni 
susguve venam ulbanam 

yad-dauhsilyat sa rajarsir 
nirvinno niragãt purãt 


sunithà—Sunithà; arigasya-—de Afga; ya—aquela que; patni—a 
esposa; susuve—deu á luz; venam— Vena; ulbanam— muito deso- 
nesto; yat—cujo; dauhsilyãt-—por causa do mau caráter; sah—ele; 
rãja-rsih—o santo rei Aúga; nirvipnah-—muito desapontado; nira- 
gàt—partiu; purat—do lar. 
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TRADUÇÃO 
A esposa de Añga, Sunithá, deu à luz um filho chamado Vena, 
que era muito desonesto. Ficando muito desapontado com o mau 
caráter de Vena, o santo rei Anga deixou o lar e seu reino e partiu 
rumo à floresta. 


VERSOS 19—20 


mak ÀY: GÍA A A: a | 
aaa q reg et NAS 
sa at AR o | 
ma qa: A Ro 


yam anga $epuh kupità 
vág-vajrá munayah kila 

gatàsos tasya bhüyas te 
mamanthur daksinarh karam 


aràjake tadà loke 
dasyubhih piditàh prajàh 

jàto nàràyanamsena 
Prihuradyah ksitisvarah 


yam—áquele (Vena) que; añga=meu querido Vidura; Sepuh— 
eles amaldigoaram; kupitah—estando irados; vak-vajrah—cujas 
palavras sáo fortes como o raio; munayah— grandes sábios; kila— 
na verdade; gata-asoh tasya—depois que ele morreu; bhúyah—além 
disso; 1e—eles; mamanthuh—=centrifugaram; daksinam—direita; 
karam—máo; arajake—estando sem rei; tada—entáo; loke—0 
mundo; dasyubhih—por ladróes e trapaceiros; piditàh—sofrendo; 
prajah—todos os cidadãos; jatah-—adveio; nãrâyana—da Suprema 
Personalidade de Deus; arhsena-—por uma representação parcial; 
prthuh—Prthu; ádyah—original; ksiti-iévarah— governante do 
mundo. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Vidura, quando grandes sábios amaldigoam, 
suas palavras são invencíveis como o raio. Assim, quando eles 
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amaldicoaram o rei Vena por estarem irados, ele morreu. Após sua 
morte, como não havia rei, todos os ladrões e trapaceiros prospera- 
ram, o reino tornou-se desregulado e todos os cidadãos sofreram 
muito, Vendo isto, os grandes sábios pegaram a mão direita de Vena 
€ fizeram dela um eixo centrifugador, e, como resultado desta cen- 
trifugação, o Senhor Visnu sob Sua representação parcial fez Seu 
advento como rei Prthu, o imperador original do mundo. 





SIGNIFICADO 

A monarquia é melhor que a democracia porque se a monarquia 
é muito forte os princípios regulativos são muito bem mantidos no 
reino. Mesmo há cem anos atrás no estado de Kashmir, na Índia, o 
rei era tão forte que, se algum ladrão era capturado em seu reino e 
trazido até ele, o rei imediatamente decepava as mãos do ladrão. 
Como resultado deste rigoroso castigo, praticamente não havia 
casos de roubo dentro'do reino: Mesmo que alguém deixasse algo 
na rua, ninguém tocava nisso. À lei era-que as coisas podiam ser 
apanhadas somente pelo proprietário e que ninguém mais deveria 
tocá-las. Na dita democracia, onde quer que haja um caso de roubo 
a polícia vem e registra a ocorrência, ‘mas geralmente não se cap- 
tura o ladrão, nem se lhe aplica punição alguma. Como resultado 
de governos incapazes, no momento atual, os ladrões, saqueadores 
e trapaceiros são muito proeminentes em todo o mundo. 


VERSO 21 


fig sas 
a: a A: | 
a af we dst 


vidura uváca 
tasya $ila-nidheh sâdhor 
brahmanyasya mahãtmanah 
rajñah katham abhúd dustá 
prajà yad vimanà yayau 


vidurah uvâca—Vidura disse; tasya—dele (Anga); sila-nidheh— 
reservatório de boas características; sadhoh-—pessoa santa; brah- 
manyasya—amante da cultura bramínica; mahãtmanah--grande 
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alma; rájñah—do rei; katham—como; abhüt—era; dusta— mau; 
prajà—filho; yat—pelo qual; vimanah—sendo indiferente; yayau— 
ele deixou. 


TRADUÇÃO 
Vidura perguntou ao sábio Maitreya: Meu querido brühmana, o 
rei Aiga era muito amável. Ele tinha caráter elevado e era uma 
personalidade santa e amante da cultura bramíni Como é que 
uma grande alma assim obteve filho tão mau como Vena, por causa 
do qual ele se tornou indiferente a seu reino e o deixou? 





SIGNIFICADO 

Na vida familiar, o homem deve viver feliz com pai, mãe, esposa 
e filhos, mas às vezes, sob determinadas condições, o pai, a mãe, o 
filho ou a esposa tornam-se inimigos. Cânakya Pandita diz que o 
pai é inimigo quando fica muito endividado, a mãe é inimiga caso 
se case por segunda vez, a esposa é inimiga quando é muito belaeo 
filho é inimigo quando é um patife tolo. Dessa maneira, quando um 
membro da família: vira um inimigo é muito difícil viver na vida 
familiar ou permanecer um chefe de família. Geralmente, seme- 
lhantes situações ocorrem no mundo material. Portanto, segundo a 
cultura védica, o homem deve deixar os membros de sua família 
logo após seu quinquagésimo aniversário para poder devotar o 
resto de sua vida inteiramente à busca da consciência de Krsna. 


VERSO 22 


hata, a A AA | 
que cr gem RA RR 


kirh vârnho vena uddisya 
brahma-dandam ayüyujan 

danda-vrata-dhare rajñi 
munayo dharma-kovidah 


kim—por que; vá—também; armhah—atividades pecaminosas; 
vene—a Vena; uddisya—vendo; brahma-dandam—a maldigáo de 
um bráhmana; ayúyujan—eles desejaram impor; danda-vrata- 
dhare—que carrega o agoite de castigo; rajfi—ao rei; munayah—os 
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grandes sábios; dharma-kovidah—inteiramente versados em princí- 
pios religiosos. 


TRADUÇÃO 
Além disso, Vidura perguntou: Como é que os grandes sábios, 
que-eram inteiramente versados em princípios religiosos, desejaram 
amaldigoar o rei Vena, que pessoalmente carregava o agoite de cas- 
tigo, e assim impuseram-lhe a'maior punição [brahma-sãpa]? 


SIGNIFICADO 

Compreende-se que o “rei tem o poder de punir a todos, mas, 
neste caso, parece que-os grandes sábios o puniram. O rei devia ter 
cometido algo muito grave, caso contrário, como os-grandes sábios, 
que eram tidos como os mais magnánimos e tolerantes, poderiam, 
ainda assim, puni-lo, apesar de sua (deles) elevada consciência reli- 
giosa? Parece, também, que o rei não era independente da cultura 
bramínica. Acima do rei, estava o controle dos bráhmanas, e, caso 
necessário, os brãhmanas destronavam o rei ou o matavam, não 
com alguma arma, mas com o mantra de uma brahma-Sapa. Táo 
poderosos eram os brãhmanas que, com o simples ato de eles-lança- 
rem uma maldição, uma pessoa morria imediatamente. 


VERSO 23 


ai AMO: menfam | 
q dea fa: aAa NRI 


nãvadhyeyah prajá-pâlah 
prajabhir aghavàn api 

yad asau loka-pàlànàrn 
bibharty ojah sva-tejasã 


na— jamais; avadhyeyah—ser insultado; praja-pàlah—o rei; pra- 
jübhih—pelos cidadáos; aghavan—alguma vez pecaminoso; api— 
mesmo que; yat— porque; asau—-ele; loka-palànam-—— de muitos reis; 
bibharti—mantém; ojah—bravura; sva-tejasü—pela influéncia 
pessoal. 
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TRADUÇÃO 
É dever de todo o cidadão no estado não insultar jamais O rei, 
mesmo que ele às vezes pareça ter feito algo muito pecaminoso. Por 
causa de sua bravura, O rei é sempre mais influente que todos os 
outros líderes governamentais. 


SIGNIFICADO 

Segundo a civilização védica, o rei é tido como representante da 
Suprema Personalidade de Deus. Ele é chamado nara-náráyana, 
indicando que Náráyana, a Suprema Personalidade de Deus, apa- 
rece na sociedade humana como o rei. É etiqueta que nemo 
brâhmana nem o rei ksatriya jamais devem ser insultados pelos 
cidadãos; mesmo que o rei pareça ser pecaminoso, os cidadãos não 
devem insultá-lo. Porém, nocaso-de Vena, parece que ele foi amal- 
digoado pelos nara-devatás; portanto, conclui-se que suas atividades 
pecaminosas foram muito graves, 


VERSO 24 


GR à ua ette tfe | 
Te at qe MIR 


etad ākhyāhi me brahman 
sunithátmaja-cestitam 

$raddadhánaya bhaktáya 
tvarh parávara-vittamah 


etat —todos esses; akAyühi— por favor, descreve; me— para mim; 
brahman—ó. grande bráahmana; sunithá-armaja—do, filho de Suni- 
tha, Vena; cesfitam—atividades; $raddadhanaya—tiel; bhaktaya—a 
teu devoto; tvam—tu; para-avara—com passado e futuro; vit- 
tamah— bem versado. 


TRADUCAO 
Vidura pediu a Maitreya: Meu querido brühmapna, és bem. ver- 
sado em todos os assuntos, tanto passados quanto futuros. Por- 
tanto, desejo ouvir-te falar de todas as atividades do rei Vena. Sou 
teu devoto fiel, assim que, por favor, explica-me isto. 
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SIGNIFICADO 
Vidura aceitou Maitreya como seu mestre espiritual. O discípulo 
sempre faz perguntas ao mestre espiritual, e o mestre espiritual 
responde às perguntas, contanto que o discípulo seja muito amável 
e devotado. Srila Vi$vanatha Cakravarti Thakura dizia que pela 
misericórdia do mestre espiritual somos abençoados com a miseri- 
córdia do Senhor Supremo. O mestre espiritual não se sente incli- 
nado a revelar todos os segredos da ciência transcendental a menos 
que o discípulo seja muito submisso e devotado. Como se afirma no 
Bhagavad-gitã, o processo de receber conhecimento do mestre espi- 

ritual inclui submissão, perguntas e serviço. 


VERSO 25 


338 gam 
isi A ARA 
RN A tia 


maitreya uvãca 
añgo 'vamedharh rájarsir 
üjahàra mahà-kratum 
nájagmur devatás tasminn 
ühütà brahma-vàadibhih 


maitreyah uváca— Maitreya respondeu; angah—rei Añga; asva- 
medham—sacrificio asvamedha; raja-rsih—=o rei santo; ājahāra— 
executou; mahã-kratum-—grande sacrifício; na—não; ajagmuh— 
vieram; devatah—os semideuses; tasmin-—naquele sacrificio; ahú- 
tãh-—sendo convidados; brahma-vadibhih—pelos 'brâhmanas peri- 
tos em executar sacrifícios. 


TRADUÇÃO 
Sri Maitreya respondeu: Meu querido Vidura, certa vez, o grande 
rei Ahga providenciou a realização do grande sacrifício conhecido 
como a$vamedha. Todos os brühmanas peritos ali presentes sabiam 
como convidar os semideuses, mas, apesar de seus esforcos, 
nenhum semideus participou ou compareceu àquele sacrificio. 
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SIGNIFICADO 

Um sacrifício védico não é uma realização ordinária. Os semi- 
deuses costumavam participar de tais sacrifícios, e os animais sacri- 
ficados em tais realizações reencarnavam-se com vida nova. Nesta 
era de Kali, não há brâhmanas poderosos que possam convidar os 
semideuses ou dar vida renovada a animais: Antigamente, os 
bráhmanas bem versados nos mantras védicos podiam mostrar a 
potência dos mantras, mas, nesta era, por não haver tais brahma- 
nas, todos esses sacrifícios são proibidos. O sacrifício no qual cava- 
los eram oferecidos chamava-se asvamedha. Às vezes, vacas eram 
sacrificadas (gavalambha), não para fins alimentares, mas para dar- 
lhes nova vida a fim de mostrar a potência do mantra. Nesta era, 
portanto, o único yajfia prático é sankirtana-yajfia, ou o canto do 
mantra Hare Krsna vinte-e-quatro horas por dia. 


VERSO 26 


ama af: | 





Rara 
EA ar a A efa aat NRI 


tam ücur vismitàs tatra 
yajamánam athartvijah 
havirhgi húyamánáni 
na te grhnanti devatàh 


tam—-ao rei Anga; ücuh—disseram; vismitah—admirados; tatra— 
ali; yajamánam—ao instituidor do sacrifício; atha-—então; rtvijah — 
os sacerdotes; havirhsi—oferendas de manteiga clarificada; hüya- 
mününi—sendo oferecidas; na--não; teeles; grhnanti—aceitam; 
devatüh—os semideuses. 


TRADUÇÃO 
Os sacerdotes ocupados no sacrifício então informaram ao rei 
Anga: Ó rei, estamos corretamente oferecendo a manteiga clarifi- 
cada no sacrifício, mas, apesar de todos os nossos esforços, os semi- 
deuses não a aceitam. 
VERSO 27 


tierce renis R1 
eeu AREA vet: 1139 
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rãjan havirhsy adustâni 
Sraddhayasaditàni te 

chandâmsy ayâta-yamâni 
yojitàni dhrta-vrataih 


rajan—6 rei; havimsi—oferendas sacrificatórias; adusfani—náo 
poluída; sraddhayá—com grande fé e cuidado; ásaditani—coletada; 
te—teu; chandâmsi-—os mantras; ayâta-yâmâni-—não deficientes; 
Vojitâni— devidamente executadas; dhyta-vrataih—por brâhmanas 
qualificados. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, sabemos que a parafernália para executar o sacrifício foi 
muito bem coletada por ti com grande fé e cuidado e não está poluí- 
da. Nosso cântico dos hirios védicos também não é deficiente de 
modo algum, pois todos os bráhmanas e sacerdotes aqui presentes 
são peritos e estão executando as práticas adequadamente. 


SIGNIFICADO 

Os brãhmanas versados nesta ciência têm experiência em pro- 
nunciar um mantra védico na cadência métrica correta. A combi- 
nação do mantra e das palavras em sânscrito deve ser cantada com 
pronúncia correta, caso contrário, não surtirá o efeito desejado. 
Nesta era os brahmanas não são, nem versados no idioma sánscrito, 
nem muito puros na vida prática, Mas, cantando o mantra Hare 
Krsna, pode-se obter o mais elevado benefício das práticas sacrifica- 
tórias. Mesmo que o mantra Hare Krsna não seja cantado correta- 


mente, ainda assim, ele tem tanta potência que quem o canta obtém 
o efeito. 


VERSO 28 


a fare Sami dd quad 
TARA EST: erf: lae ll 


na vidáàmeha devànàrn 
helanarh vayam anv api 

yan na grhnanti bhagán sván 
ye deváh karma-sáksinah 
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na-—nào;-vidáma— podemos encontrar; iha—a este: respeito; 
devünam-—dos semideuses; helanam-—insulto, negligência; vayam— 
nós; anu-—diminuta; api—mesmo; yar—devido a que; na— nào; 
grhnanti—aceitam; bhügün-—quinhóes; svün—próprios; ye-—que; 
devüh—os semideuses; karma-sáksinah—testemunhas do sacrifício: 


TRADUÇÃO 
Querido rei, não vemos a razão pela qual os semideuses teriam se 
sentido insultados ou negligenciados' de alguma maneira, mas, 
mesmo assim, os semideuses que são testemunhas do sacrifício não 
aceitam seus quinhões, Não sabemos por que isso acontece. 


SIGNIFICADO 

Indica-se nesta passagem que, se há negligência da parte do sacer- 
dote, os semideuses não aceitam seus quinhões nos sacrifícios. Do 
mesmo modo, no serviço devocional há ofensas conhecidas como 
sevâ-aparâdha. Aqueles que se dedicam a adorar as Deidades, 
Radhã e Krsna, no templo, devem evitar tais ofensas em serviço. As 
ofensas em serviço são descritas.no Néctar da Devoção. Se apenas 
dermos um show de prestação de serviços à Deidade mas não nos 
importarmos com a sevã-aparâdha, decerto a Deidade Radhã- 
Krsna não aceitará as oferendas de tais não-devotos. Devotos ocu- 
pados em adoração no templo não devem, portanto, inventar seus 
próprios métodos, senão que devem seguir estritamente os princí- 
pios regulativos de limpeza. Só então as oferendas serão aceitas. 


VERSO 29 
Pe onem 
srt serat aen RU: SEAT: | 
qué a auem Ra 
maitreya uvüca 
ango dvija-vacah $rutvá 
yajamânah sudurmanãh 


tat prasturh vyasrjad vaca 
sadasyáms tad-anujñaya 
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maitreyah uvãca—o grande sábio Maitreya respondeu; arigah-— 
rei Añga; dvija-vacah—as palavras dos bráhmanas; $rutvi—após 
ouvir; yajamánah—o realizador do sacrificio; sudurmandh—muito 
aflito na mente; 1at—sobre isto; prasfum—a fim de perguntar; vyasr- 
jat vacam—ele falou; sadasyán—aos sacerdotes; tai—a eles; anu- 
jfiayà— pedindo permissáo. 


TRADUÇÃO 
Maitreya explicou que o rei Añga, após ouvir as afirmações dos 
sacerdotes, ficou muito aflito. Nessa altura, ele pediu permissáo aos 
sacerdotes para quebrar seu siléncio e perguntou o seguinte a todos 
os sacerdotes presentes na arena de sacrifício. 


VERSO 30 


artes ea at a fe mens 
Wenn a need ma BM IO 


nàgacchanty áhutà devà 

na grhnanti grahán iha 
sadasas-patayo brüta 

kim avadyarh mayã krtam 


na—náo; agacchanti—estáo vindo; ãhutãh—sendo convidados; 
deváh—os semideuses; na—náo; grhnanti—estáo aceitando; gra- 
hàn—quinhóes; iha—no sacrifíci adasah-patayah—meus queri- 
dos sacerdotes; brüta—por favor, dizei-me; kim—que; avadyam— 
ofensa; mayd—por mim; krtam—foi cometida. 





TRADUÇÃO 
O rei Aúga dirigiu-se assim à ordem sacerdotal: Meus queridos 
sacerdotes, por favor, dizei-me que ofensa cometi. Embora convida- 
dos, os semideuses não tomam parte no sacrifício nem aceitam seus 
quinhões. 


Os descendentes de Dhruva Mahārāja 


VERSO 31 


aaam Fg: 
aca ad ai maan, faa | 
seda mana RRA AT: 113211 


sadasas-pataya ücuh 
nara-deveha bhavato 
nágham tâvan manãk sthitam 
asty ekarh praktanam agharm 
yad ihedrk tvam aprajah 


sadasah-patayah ücuh-—os sacerdotes líderes.disseram; nara-deva— 
6 rei; iha—nesta vida; bhavatah—de ti; na—náo; agham—atividades 
pecaminosas;: (dvat. mandk—nem sequer a mais leve; .sthitam— 
situada; asti—há; ekam—uma; prüktanam--no nascimento ante- 
rior; agham—atividade pecaminosa; yat—pela qual; iha—nesta 
vida; idrk—assim; tvam—tu; aprajah—sem nenhum filho. 


TRADUÇÃO 
Os sacerdotes líderes disseram: Ó rei, nesta vida não encontramos 
nenhuma atividade pecaminosa, nem sequer dentro de tua mente, 
assim que não és nem um pouco ofensivo. Mas podemos ver que 
em tua vida anterior executaste atividades pecaminosas devido às 
quais, apesar de teres todas as qualificações, não tens filho algum. 


SIGNIFICADO 

O propósito do matrimônio é gerar filhos, porque o filho é neces- 
sário para libertar seu pai e antepassados de qualquer condição de 
vida infernal em que eles possam estar. Cânakya Pandita, portanto, 
diz que putra-hinarn grharn $ünyam: sem um filho, a vida familiar é 
simplesmente abominável. O rei Anga era um rei muito piedoso 
nesta vida, mas, devido a suas atividades pecaminosas anteriores, 
ele não podia ter um filho. Conclui-se, portanto, que, se uma 
pessoa não consegue ter filho, isto se deve a sua vida pecaminosa 
passada. 

VERSO 32 


anama ag à arai gai an | 
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tathá sadhaya bhadram te 
ãtmãnarh suprajarh nrpa 

istas te putra-kâmasya 
putrar dàsyati yajfia-bhuk 


tathà—portanto; sadhaya—executa o sacrifício para obter; bha- 
dram— boa fortuna; te 
bom filho; nrpa—ó rei; 





ti; dimánam—Ñteu próprio; su-prajam 
istah—sendo adorado; te—por ti; putra- 
kâmasya— desejando ter um filho; putram-=um filho; dasyari— Ele 
dará; yajhia-bhuk-—o Senhor, o desfrutador do sacrificio. 





TRADUÇÃO 
Ó rei, desejamos-te toda a boa fortuna. Tu não tens filho, mas, se 
orares imediatamente ao Senhor Supremo e Lhe pedires um filho, e 
se executares o sacrifício indicado para este propósito, o desfruta- 


dor do sacrifício, a Suprema Personalidade de Deus, satisfará teu 
desejo. 


VERSO 33 


a an rca fa: 
o E TEE 


tarhã sva-bhãgadheyâni 
grahis yanti divaukasah 

yad yajfia-purugah saksüd 
apatyàya harir vrtah 





tatha—por isso; sva-bhaga-dheyani—seus quinhóes no sacrifício; 
grahisyan: diva-okasah—todos os semideuses; yat— 
porque; vajfia-purusah—o desfrutador de todos os sacrifícios: 
saksat—diretamente; apatyaya— para o propósito de obter um filho; 
harih—a Suprema Personalidade de Deus: vrtah-—for convidado. 





TRADUÇÃO 
Quando Hari, o desfrutador supremo de todos os sacrifícios, for 
convidado a satisfazer teu desejo de ter um filho, todos os semi- 
deuses virão com Ele e tomarão seus quinhões no sacrifício. 
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SIGNIFICADO 

Sempre que se executa um sacrifício, ele destina-se à satisfação 
do Senhor Visnu, o desfrutador dos frutos de todos os sacrifícios; e 
quando o Senhor Visnu concorda em vir a uma arena de sacrifício, 
todos os semideuses naturalmente acompanham seu amo, e seus 
quinhões são oferecidos em tais sacrifícios. A conclusão é que 
os sacrifícios realizados destinam-se ao Senhor Visnu, e não aos 
semideuses. 


VERSO 34 


be RA ERA AA AAA TA: | 
aña q a mi eia: divi 


tüms tàn kàmün harir dadyad 
yán yân kâmayate janah 
ârâdhito yathaivaisa 
rathã purnsám phalodayah 


tün tàn—aqueles; kamán—objetos desejados; harih—o Senhor; 
dadyàt—outorgará; yàn yàn—qualquer coisa que; kdmayate—de- 
sejos; janah—a pessoa; drüdhitah—sendo adorado; yathà—como; 
eva—certamente; egalt—o Senhor; tathà—da mesma forma; pur- 
sâm—dos homens; phala-udayali—o resultado. 


TRADUÇÃO 
O realizador dos sacrifícios [sob atividades karma-kânda) alcança 
a satisfação do desejo em troca do qual ele adora o Senhor. 


SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã o Senhor diz que outorga bênçãos ao adora- 
dor de acordo com o desejo deste. A Suprema Personalidade de 
Deus dá a todas as entidades vivas condicionadas dentro deste 
mundo material plena liberdade para agirem à sua própria maneira. 
Mas, a Seu devoto Ele diz que, ao invés de agir dessa maneira, é 
melhor render-se a Ele, pois Ele Se encarregará do devoto: Esta é a 
diferença entre um devoto e um trabalhador fruitivo. O trabalhador 
fruitivo goza apenas dos frutos de suas próprias atividades, mas o 
devoto, estando sob a orientação do Senhor Supremo, simplesmente 
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avança em serviço devocional, para alcançar a meta última da vida 
voltar ao lar, voltar ao Supremo. A palavra significativa deste 
verso é kâmãn, que significa “desejos de gozo dos sentidos." Um 
devoto está desprovido de todo kãmãn. Ele é anyabhilasita-san ya: o 
devoto está sempre desprovido de todos os desejos de gozo dos sen- 
tidos. Seu único objetivo é satisfazer ou agradar os sentidos do 
Senhor. É esta a diferença entre o karmi e o devoto. 





VERSO 35 


R afan Aaa. ag: sau 
gue aaa aiia fra 3 


iti vyavasità vipràs 
tasya rüjfiah prajataye 

purodásarh niravapan 
Sipi-visfaya visnave 


iti—assim; vyavasitah—tendo decidido; vipráh—os bráhmanas; 
tasya—seu; rajñiah—do rei; prajataye—para o propósito de gerar 
um filho, purodasam—a parafernália do sacrifício; niravapan— 
ofereceram; Sipi-visfaya—ao Senhor, que está situado no fogo do 
sacrifício; visnave—ao Senhor Visnu. 





TRADUCAO 
Assim, em nome do filho desejado pelo rei Anga, eles decidiram 
oferecer oblações ao Senhor Visnu, que está situado nos corações 
de todas as entidades vivas. 


SIGNIFICADO 

Segundo os rituais sacrificatórios, às vezes sacrificam animais na 
arena do yajfia. Sacrifica-se tais animais, não para matá-los, mas 
para dar-lhes vida nova. Tal ação servia de experimento para obser- 
var se: os mantras védicos estavam sendo pronunciados correta- 
mente: Às vezes matam pequenos animais num laboratório médico 
para investigar efeitos terapêuticos. Numa clínica médica, os animais 
não podem reviver, mas, na arena do yajfia, quando sacrificavam 
animais, estes novamente recebiam vida pela potência de mantras 
védicos, A expressão $ipi-vistâya aparece neste verso. Sipi significa 
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“as chamas do sacrifício.” No fogo sacrificatório, caso ofereçam as 
oblações às chamas, o Senhor Visnu situa-Se-ali sob a forma de 
chamas. Portanto, o Senhor Visnu é conhecido como Sipivista. 


VERSO 36 


IgE gue RARA: | 
fina mo fran qme disi 


tasmát purusa uttasthau 
hema-mály amalámbarah 

hiranmayena pátrena 
siddham ádàya pàyasam 


tasmát—daquele fogo; purusahi—uma pessoa; uttasthau—apare- 
ceu; hema-máli—com uma: guirlanda dourada; amala-ambarah— 
com vestes brancas; hiranmayena—dourado; páütrema—com. um 
pote; siddham—cozido; àdàya—trazendo consigo; páyasam—arroz 
cozido no leite, 


TRADUÇÃO 
Logo que a oblação foi oferecida no fogo, apareceu uma pessoa 
do fogo do altar, usando uma guirlanda dourada e roupa branca. 
Ele trazia consigo um pote dourado cheio de arroz cozido no leite. 





VERSO 37 


a fran al Ta | 
SIMA AT: GRI Sel: 0391I 


sa viprânumato rãjã 
grhitvafijalinaudanam 

avaghráya muda yuktah 
pradát patnya udara-dhih 


























642 Srimad-Bhagavatam [Canto 4, Cap. 13 


sah—ele; vipra—dos brahmanas; anumatah— pedindo permiss&o; 
rajáa—o rei; grhitva—tomando; afjalina—na concha formada pelas 
palmas de suas máos; odanam—atroz fervido no leite; avaghráya— 
após cheirar; mudá—com grande deleit yuktah—fixo; pràdat— 


ofereceu; patnyai—a sua esposa; udãra-dhih—de mentalidade 
liberal, 


TRADUÇÃO 
O rei era muito liberal e, após pedir permissão aos sacerdotes, 
Pegou a preparação na concha formada pelas palmas de suas mãos, 
e, após cheirá-la, ofereceu uma porção a sua esposa. 


SIGNIFICADO 

A palavra udara-dhih € significativa-a este respeito. A esposa do 
rei, Sunithã, não era digna de aceitar esta bênção, todavia, o rei era 
tão liberal que, sem hesitar, ofereceu a sua esposa a prasâda sob a 
forma de arroz cozido no leite recebida-do yajña-purusa. Evidente- 
mente, tudo é designado pela” Suprema Personalidade' de: Deus. 
Como se explicará em- versos posteriores, este incidente não foi 
muito favorável para o rei. Uma vez que o rei era muito liberal; a 
Suprema Personalidade de Deus, a fim de aumentar seu desapego 
deste mundo material, quis que nascesse um filho cruel da rainha 
para que o rei tivesse que deixar o lar. Como se afirmou acima, o 
Senhor Visnu satisfaz os desejos dos Kármis conforme eles o quei- 
ram; porém, o desejo de um devoto Ele satisfaz de maneira dife- 
rente para: que o devoto possa aproximar-se dEle gradualmente 
Confirma-se isto no Bhagavad-gitã (dadâmi buddhi-yogar tarn 
yena màm upayànti te). O Senhor dá ao devoto a oportunidade de 
progredir cada vez mais para que ele possa voltar ao lar, voltar ao 
Supremo. 

VERSO 38 


ada uf sur 3 eme | 
Ti ws s ga quss lisci 


sã tat pum-savanarh ràjfii 
prasya vai patyur adadhe 

garbharh kala upâvrite 
kumaàram suguve "prajà 
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sá—ela; tat—aquela comida; pum-savanam—que produz um 
varáo; rdjfii—a rainha; prà$ya—comendo; vai—na verdade; patyuh— 
do esposo; âdadhe—concebido; garbham-— gravidez; kãle—quando 
o devido momento; upãvrtte—apareceu; kumãram--um filho; sugu- 
ve—deu á luz; aprajã--não tendo filho. 





TRADUÇÃO 
Embora a rainha não tivesse filho, após comer aquele alimento, 
que tinha o poder de produzir um varão, ela foi engravidada pelo 
esposo, e no devido curso do tempo deu à luz um filho. 


SIGNIFICADO 
Entre as dez classes de processos: purificatórios, há o puri- 
savanam, em que a esposa recebe um pouco de prasâda, ou restos 
dos alimentos. oferecidos ao Senhor Vignu, de modo que, após o 
intercurso sexual com seu esposo, ela possa conceber um filho. 


VERSO 39 
3 0 A GO  RETWERHA: | 
ama q maca: 1221 
sa bála eva puruso 
mütàmaham anuvratah 


adharmürhsodbhavarh mrtyurn 
tenübhavad adhármikah 


sah—aquele; bálah—menino; eva—certamente; purtisah—mascu- 
lino; mátàmaham-—avó materno; anuvratah-—um seguidor de; 
adharma—da irreligiáo; amgéa—de uma porção; udbhavam—que 
apareceu; mrtyum—morte; tena—por isto; abhavat—ele tornou-se; 
adharmikah—irreligioso. 


TRADUÇÃO 
Aquele menino nasceu parcialmente na dinastia da irreligião. Seu 
avô era a morte personificada, e o menino cresceu como seu segui- 
dor; ele tornou-se uma pessoa altamente irreligiosa. 
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SIGNIFICADO 

A mãe da criança, Sunithã, era filha da morte personificada. De 
um modo geral, a filha herda as qualificações de seu pai, e o filho 
adquire as da mãe. Assim, de acordo com a verdade axiomática de 
que duas coisas iguais a uma terceira são iguais entre si, o filho 
nascido do rei Aúga tornou-se seguidor de seu avô materno. 
Segundo o smrti-sastra, o filho geralmente segue os princípios da 
casa de seu tio materno. Naranam matula-karma significa que um 
filho geralmente segue as qualidades de sua família materna. Se a 
família materna é muito corrupta ou pecaminosa, a criança, mesmo 
que nasça de um bom pai, torna-se vítima da família materna. 
Segundo a civilização védica, portanto, antes de ocorrer o casa- 
mento, faz-se um levantamento de dados sobre as famílias do rapaz 
e da moça. Se de acordo com os cálculos astrológicos a combinação 
é perfeita, então realiza-se o casamento. Às vezes, entretanto, 
comete-se um erro, e a vida familiar torna-se frustrante. 

Parece que o rei Aúga não tinha uma esposa muito boa na 
pessoa de Sunithã, porque ela era filha da morte personificada. Às 
vezes, o Senhor arruma uma esposa desventurada para Seu devoto 
para que ele gradualmente, devido às circunstáncias familiares, 
desapegue-se de sua esposa e do lar e progrida na vida devocional. 
Parece que, pelo arranjo da Suprema Personalidade de Deus, o rei 
Anga, embora fosse devoto piedoso, obteve uma esposa desventu- 
rada como Sunithã e, mais tarde, um mau filho como Vena. O 
resultado, porém, foi que ele libertou-se inteiramente do emaranha- 
mento da vida familiar e deixouo lar para voltar ao Supremo. 


VERSO 40 


So UAT al 
Aaa Ase: 


5a Sarásanam udyamya 
mrgayur vana-gocarah 

hanty asadhur mrgàn dinün 
veno 'sáv ity arauj janah 


5sah— esse. menino- chamado. Vena; Sarásanam—seu arco; udya- 
mya-—tomando; mrgayuh-—o caçador; vana-gocarak-—indo: à flo- 
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resta; hanti—matava; asâdhuh—sendo muito cruel; mrgãân— veados; 
dinàn— pobres; venah—Vena; asau—eis aí; itji—assim; araut- 
lamentavam-se; janah—todas as pessoas. 





TRADUÇÃO 
Após fixar seu arco e flecha, o menino cruel costumava ir à flo- 
resta e matar desnecessariamente veados inocentes. Onde quer que 
ele aparecia todas as pessoas lamentavam-se assim: “Aí vem o cruel 
Vena! Aí vem o cruel Vena!” 


SIGNIFICADO A 

Os ksatriyas tém permissáo de cacar na floresta com o objetivo 
de aprender a arte da matança, e não de matar animais para comê- 
los ou para qualquer outro propósito. Os reis ksatriyas ás vezes se 
viam na obrigação de decepar a cabeça de algum criminoso no 
estado. Por esta razão, Os kgarriyas tinham permissão de caçar na 
floresta. Como este filho do rei Anga, Vena, nascera de mãe ruim, 
ele era muito cruel, e costumava ir à floresta para matar animais 
desnecessariamente.: Todos: os habitantes da vizinhança ficavam 
amedrontados com sua presença, e gritavam: “Aí vem Vena! Aí vem 
Vena!” Assim, desde o início de sua vida, os cidadãos se aterroriza- 
vam com ele, 


VERSO 41 
sme redi A MARA | 
sea REA PATA util 


ükride kridato balan 
vayasyân atidârunah 

prasahya niranukrosah 
pasu-máram amarayat 


ükride—no parque de diversóes; kridatah—enquanto brincava; 
bàlàn—rapazes; vayasyan—de sua idade; ati-darunah-—muito cruel; 
prasahya—à força; niranukrosah—sem nenhuma misericórdia; 
pasu-máram—como se estivesse abatendo animais; amãrayat — 
matava. 
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TRADUÇÃO 
Tão cruel era o rapaz que, enquanto brincava com jovens de sua 
idade, ele os matava sem nenhuma misericórdia, como se eles 
fossem animais destinados ao corte. 


VERSO 42 


à fim e af! 
LAME AA A 1182 


tarh vicakşya khalam putrarn 
Sasanair vividhair nrpah 

yadáà na sàsituri kalpo 
bhrsam àsit sudurmanàh 


tam—a ele; vicakgya—observando; khalam—cruel; putram— 
filho; $asanaih—com castigos; vividhaih-—diferentes espécies de; 
nrpah—o rei; yadd—quando; na—nào; $asitum—de controlar; kal- 
dm capaz, bhr$am-—muito; - dsit—ficava; su-durmanàh— 
atlito. 


TRADUÇÃO 
Após ver o cruel e inclemente comportamento de seu filho, Vena, 
o rel Anga o castigava de diferentes maneiras para corrigi-lo, mas 
era incapaz de conduzi-lo ao caminho da nobreza. Assim, ele ficava 
muito aflito. 


VERSO 43 


mira a ds xf: d 
wavengd qud qp fene miu lei! 


prayenábhyarcito devo 
ye prajá grha-medhinah 
kad-apatya-bhrtari duhkham 
ye na vindanti durbharam 
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prayena—provavelmente; abhyarcitah—foi adorado; devah—o 
Senhor; ye—aqueles que; aprajah—sem filhos; grha-medhinah— 
pessoas que vivem no lar; kad-apatya—por um mau filho; bhr- 
tam— causada; duhkham-—infelicidade; ye—aqueles que; na—n&o; 
vindanti—sofrem; durbharam—insuportável. 


TRADUÇÃO 
O rei pensava consigo mesmo: Pessoas que não têm filhos são 
decerto afortunadas. Elas devem ter adorado o Senhor em suas 
vidas anteriores para não terem de sofrer a insuportável infelicidade 
causada por um mau filho. 


VERSO 44 


as re AR TR | 
db fures at ra amics: Mei 


yatah papiyasi kirtir 
adharma$ ca mahán nrnam 
yato virodhah sarvesárh 
yata ádhir anantakah 


yatah—por causa de um mau filho; püpiyasi— pecaminoso; kir- 
rih—reputação;' adharmah-—irreligião; ca—também; mahán 
grande; nrnám—dos homens; yatah—das quais; virodhah—desa- 
vengas; sarvesám— de todas as pessoas; yatah—da qual; adhih— 
ansiedade; anantakah—interminável. 


TRADUCAO 
Um filho pecaminoso acaba com a reputação de uma pessoa. 
Suas atividades irreligiosas no lar provocam irreligião e desavenças 
entre todos, e isto cria apenas ansiedade interminável. 


SIGNIFICADO 
Diz-se que um casal deve ter filhos, caso contrário, sua vida 
familiar é vazia. Mas um filho nascido sem boas qualidades é como 
um olho cego. Um olho cego não tem utilidade para ver: € apenas 
fonte de dor insuportável. O rei, portanto, julgava-se muito desven- 
túrado por ter um mau filho assim. 
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VERSO 45 


wei wm À digam: | 
IE a: BTI TEN 1191 


kas tarh prajapadesam vai 
moha-bandhanam átmanah 

pandito bahu manyeta 
yad-arthah klesada grhah 


kah—quem; tam—a ele; jā- 

É ; Prajã-apadesam—filho só de n ; 
RE moha—de ilusão; bandhanam— cativeiro; ps 
pd a alma; panditah—-homem inteligente; bahu manyeta— 

ria; yat-arthàh—, E l 
SAM arthüh—por causa de quem; klesa-dàh—doloroso; 
3 y TRADUÇÃO 
uem, que seja ponderado e inteligente, desej; ú 

Q s jaria um filho i 
assim? Semelhante filho nada mais é que um laço de ilusão | sé 
entidade viva, e torna o lar dela miserável. : 


VERSO 46 


Eq Tt A GATAS RU 
Ff ara RE q: 119911 


kad-apatyam varam manye 
sad-aparyãe chucam padát 

nirvidyeta grhán martyo 
yat-klesa-nivaha grhah 


kad-apatyam--mau filho; varam—melhor; man ye— considero; 
po Rana que um bom: filho; sucâm-—de pesar; padãt-—a 
onte; nirvidyeta—desapega-se; grhat—do lar; martyah—um 


homem mortal; yat—| 
b por causa de quem; -nivahàh—i: É 
hidan quem; kleśa-nivahāh—infernal; 


nan: TRADUÇÃO 
ntão o rei pensava: Um mau filho é melhor que um bom 

fi 
porque um bom filho faz-nos apegar-nos ao id passo pot 
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mau filho nào. Um mau filho cria um lar infernal do qual um 
homem inteligente naturalmente se desapega com facilidade. 


SIGNIFICADO 

O rei comegou a pensar em termos de apego e desapego do lar 
material. Segundo Prahláda Mahárája, o lar material é comparado 
a um poço camuflado. Se um homem cai num-pogo camuflado, é 
muito difícil escapar dele e começar a vida novamente. Prahláda 
Mahãrãja aconselha que abandonemos este poço camuflado da vida 
familiar logo: que possível e nos dirijamos à floresta para refugiar- 
nos na Suprema Personalidade de Deus. Segundo a civilização vé- 
dica, esta renúncia ao lar mediante vanaprastha e sannyása é com- 
pulsória. Mas, as pessoas são tão apegadas a seus lares que nem no 
momento da morte querem retirar-se da vida familiar. O rei Añga, 
portanto, pensando em termos de desapego, aceitou seu mau filho 
como um bom ímpeto para desapegar-se da vida familiar. Portanto, 
ele considerou seu mau filho como um amigo, uma vez que este o 


estava ajudando a desapegar-se de seu lar. Em última análise, é pre- 
ciso aprender a desapegar-se do apego à vida material; portanto, se 
um mau filho, através de seu mau comportamento, ajuda um chefe 
de família a ir-se embora do lar, isto é uma dádiva. 


VERSO 47 
va a fora q Tu 
frita gera taça | 
Isa fà- 
fier a ad Tg lieol 


evarh sa nirvinna-manà nrpo grhàn 
nisitha utthàya mahodayodayàt 

alabdha-nidro 'nupalaksito nrbhir 
hitvã gato vena-suvarh prasuptâm 


evam—assim; sah—ele; nirvinna-mandh—estando mentalmente 
indiferente; nrpah—rei Añga; grhat—do lar; nisithe—na calada da 
noite; utthàya—levantando-se; maha-udaya-udayat—opulento devi- 
do às bênçãos de grandes almas; alabdha-nidrah—estando sem 
dormir; anupalaksitah—sem. ser. visto; nrbhih—pelas pessoas em 
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geral; hirva—abandonando; gatah—foi-se embora; vena-suvam—a 
mãe de Vena; prasuptàm-—dormindo profundamente. 


TRADUCAO 
Pensando assim, o rei Aúga não conseguia dormir à noite. Ele 
tornou-se inteiramente indiferente à vida familiar. Certa vez, por- 
tanto, na calada da noite, ele levantou-se do leito e deixou a mãe de 
Vena [sua esposa], que dormia profundamente. Perdeu toda a 
atração por seu opulentíssimo reino, e, sem ser visto por ninguém, 
mui silenciosamente abandonou seu lar e opulência e dirigiu-se para 
a floresta. 
SIGNIFICADO 
Neste verso, a expressão mahodayodayãr indica que as bênçãos 
de uma grande alma tornam uma pessoa materialmente opulenta, 
mas, quando ela abandona o apego à riqueza material, isto deve ser 
considerado uma bênção ainda maior da parte das grandes almas. 
Não foi tarefa muito fácil para o rei abandonar seu reino opulento e 
esposa jovem e fiel, mas foi certamente uma grande bênção da 
Suprema Personalidade de Deus o fato de ele poder abandonar o 
apego e ir-se embora para a floresta sem ser visto por ninguém. Há 
muitos casos de grandes alias que deixam'o lar dessa maneira, na 
calada da noite, abandonando o apego a lar, esposa e dinheiro. 


VERSO 48 
Ra faf rd. eft sr: 
gif | 
freguesia fast 
qu fug geb sum: dee 
vijfiaya nirvidya gatam patirh prajah 
purohitàmàtya-suhrd-ganadayah 
vicikyur urvyàm atisoka-katarà 
yathà nigüdharh purusarh kuyoginah 


vijfiaya—após ficarem sabendo; nirvidya—estando indiferente; 
gatam-— partira; patim—o rei; prajah—todos os cidadáos; purohita— 
Sacerdotes; amüatya— ministros; suhrt—amigos; gana-adayah—e 
pessoas em geral; vicikyuh—procurado; urvyam—na Terra; ati- 
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Soka-kátarah—estando muito pesarosos; yathá—assim como; nigü- 
dham—oculta; purugam—a Superalma; ku-yoginah—místicos 
inexperientes. 

TRADUÇÃO - 

Ao ficarem sabendo que o rei deixara o lar com indiferença, 
todos os cidadãos, sacerdotes, ministros, amigos e pessoas em geral 
ficaram muito pesarosos. Eles saíram à procura dele em toda a 
parte, assim como um místico menos experiente procura a Su- 
peralma dentro de si. 


SIGNIFICADO 

O exemplo-da busca da Superalma dentro do coração por parte 
dos místicos menos inteligentes é muito instrutivo. Compreendesse a 
Verdade Absoluta sob três aspectos diferentes, a saber, o Brahman 
impessoal, o Paramãtmã localizado e a. Suprema Personalidade de 
Deus. Tais kuyoginah, ou místicos menos» inteligentes, podem, 
através da especulação mental, chegar ao ponto do Brahman impes- 
soal, mas não podem encontrar a Superalma, que Se encontra 
dentro de cada entidade viva. Com a partida do rei, era certo que 
ele se encontrava em alguma outra parte, mas, como os cidadãos 
não sabiam como encontrá-lo, estavam frustrados como os místicos 
menos inteligentes. 


VERSO 49 


eque qa ITÀ- 

diam: egg À gÅ | 
aa Aaa ma 

aa dita AAA MISSA 


alaksayantah padavirh prajapater 
hatodyamãh pratyupasrtya te purim 

rsin sametán abhivandya sásravo 
nyavedayan paurava bhartr-viplavam 


alaksayantah—náo encontrando; padavim—nenhum vestígio; 
prajapateh—do rei Añga; hata-udyamah—tendo ficado desaponta- 
dos; pratyupasrtya—após regressarem; te—aqueles cidadáos; 
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purim—A cidade; rsin—os grandes sábios; sametan—reunidos; abhi- 
vandya-—após' prestarem: respeitosas reverências; sa-asravah—com 
lágrimas nos olhos; nyavedayan—informaram; paurava--6 Vidura; 
bhartr-—do rei; viplavam—a ausência. 


TRADUÇÃO 

Como não pudessem encontrar nenhum vestígio do rei após 
procurá-lo por toda a parte, os cidadãos ficaram muito desaponta- 
dos, e regressaram à cidade, onde todos os grandes sábios do país 
estavam reunidos por causa da ausência do rei, Com lágrimas nos 
olhos, os cidadãos ofereceram respeitosas reverências aos sábios e 
informaram-nos detalhadamente de que não foram capazes de en- 
contrar © rei em parte alguma. 





Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do 
Quarto Canto, Décimo-terceiro Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, 
intitulado “Descrição dos descendentes de Dhruva Maharaja.” 


CAPÍTULO CATORZE 


A história do rei Vena 


VERSO 1 


dh sum 
ara qa dani aa: | 
A ess 1 t 


maitreya uváca 

bhrgv-adayas te munayo 
lokánárh ksema-darsinah 

goptary asati vai nfnám 
pasyantah pasu-sâmyatâm 


maitreyah uvâca—o grande sábio Maitreya continuou; bhrgu- 
üdayah—liderados por Bhrgu; te—todos eles; munayah—os grandes 
sábios; lokànam-— das pessoas; ksema-darsinah—que: sempre aspi- 
ram ao bem-estar; goptari—o rei; asati—estando ausente; vai— 
decerto; nfnâm-—de todos os cidadãos; pasyantah-—tendo compre- 
endido; pasu-sâmyatâm —existência ao nível dos animais. 


TRADUÇÃO 
O grande sábio Maitreya continuou: Ó grande herói Vidura, os 
grandes sábios, liderados por Bhrgu, viviam pensando no bem-estar 
das pessoas em geral, Ao verem que na ausência do rei Aúga não 
havia quem protegesse os interesses do povo, compreenderam que 
sem um governante as pessoas tornar-se-iam independentes e 
desreguladas. 


SIGNIFICADO 
Neste verso, a expressão significativa é kgema-darsinah, que se 
refere àqueles que sempre zelam: pelo bem-estar das' pessoas em 
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geral. Todos os grandes sábios liderados por Bhrgu viviam pen- 
sando em como elevar todas as pessoas do universo à plataforma 
espiritual. Na verdade, eles aconselhavam os reis de todos os plane- 
tasa governarem as pessoas, tendo em mente esta meta última de 
vida. Os grandes sábios costumavam aconselhar o líder do estado, 
ou o rei, e este, por sua vez, governava o povo de acordo com a 
instrução deles. Após o desaparecimento do rei Anga, não havia 
quem seguisse as instruções dos grandes sábios. Em conseqüéncia 
disso, todos os cidadáos ficaram indisciplinados, tanto que podiam 
ser comparados a animais. (Como 'sé descreve no Bhagavad-gitã 
(4.13), a sociedade humana deve ser dividida em quatro ordens, 
conforme qualidade e trabalho. Em toda sociedade deve haver uma 
classe inteligente, uma classe administrativa, uma classe produtiva e 
uma classe trabalhadora, Na democracia, moderna estas divisões 
científicas viraram de cabeça para baixo, e, através de votos, 
Südras, ou trabalhadores, são escolhidos para postos administrati- 
vos. Desconhecendo a meta última da vida, semelhantes pessoas 
caprichosamente decretam' leis, sem conhecimento do objetivo da 
vida. O resultado disto é que ninguém é feliz. 


VERSO 2 


demagogia maze d 
TARA ARA A gas Ri 


vira-mãtaram âhiiya 
sunithãrh brahma-vâdinah 

prakrty-asammatarh venam 
abhyagifican patim bhuvah 


vira—de: Vena; mãtaram-—mãe; àhiüya—chamando; sunithàm-— 
chamada Sunithà; brahma-vàdinah—os grandes sábios eruditos nos 
Vedas; prakrti—pelos ministros; asammaram-—não aprovado por; 
venam-—Vena; abhyasifican-—entronaram; patim-=o “senhor; bhu- 
vah—do mundo. 

TRADUÇÃO 

Os grandes sábios então chamaram a Rainha-mãe, Sunithã, e, 
coma permissão dela, instalaram Vena rio trono como senhor do 
mundo. Contudo, nenhum ministro concordou com isto. 





A história do rei Vena 


VERSO 3 


MID JURA ATC | 
Afega: a dare gas: 121 


Srutvã nrpâsana-gatarn 
venam atyugra-$âsanam 

nililyur dasyavah sadyah 
sarpa-trastã ivâkhavah 


$rutvà—após ouvir; nrpa-—do: rei; dsana-gatam—ascendeu ao 
trono; venam-— Vena; ati-—muito; ugra—severo; $âsanam — punidor; 
nililyuh—esconderam-se; dasyavah—todos os ladróes; sadyah—ime- 
diatamente; sarpa—de serpentes; trastáh—estando com medo; iva— 
como; dkhavah—ratos. 


TRADUÇÃO 
Já se sabia que Vena era muito severo e cruel; portanto, assim 
que ouviram falar de sua ascensão ao trono real, todos os ladrões e 
trapaceiros do estado ficaram com muito medo dele, Na verdade, 
eles se escondiam aqui e ali como ratos se escondem de serpentes. 


SIGNIFICADO 
Quando o governo é muito fraco, os ladrões e trapaceiros pros- 
peram. Do mesmo modo, quando o governo é muito forte, todos os 
ladrões e trapaceiros desaparecem ou se escondem. Evidentemente, 
Vena não era um rei muito bom, mas era conhecido como cruel 
e severo. Assim, o estado pelo menos viu-se livre de ladrões e 
trapaceiros. 


VERSO 4 


a arara sosa: 
IRA ARMA A TA LL UU 
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sa ürüdha-nrpa-sthüna 
unnaddho 'sja-vibhütibhih 

avamene mahã-bhãgân 
stabdhah sambhavitah svatah 


sah—rei Vena; arúdha—ascendeu a; nrpa-sthanah—o assento do 
rei; unnaddhah—muito orgulhoso; asta—oito; vibhütibhih— por 
opuléncias; avamene—passou' a insultar; mahà-bhàgàn— grandes 
personalidades; stabdhah—inconsiderado; sambhavitah—considera- 
do grande; svatah-—por ele mesmo. 


TRADUÇÃO 
Ao ascender ao trono, o rei tornou-se todo-poderoso com oito 
espécies de opulências. Em consegiiência disto, ficou demasiada- 
mente orgulhoso. Em virtude de seu falso prestígio, ele considerava- 
se superior a qualquer pessoa. Deste modo, passou a insultar 
grandes personalidades. 





SIGNIFICADO 

Neste verso, a expressão asja-vibharibhih, significando “por oito 
opulências”, é muito importante. Supõe-se que o rei” possua“oito 
espécies de opulências. Em virtude da'prática de yoga mística, os 
reis geralmente adquiriam essas oito opulências. Esses reis eram 
chamados de rãjargis, reis que eram também grandes sábios. Prati- 
cando yoga mística, um rájarsi podia tornar-se menor que o menor, 
maior que o maior, e podia conseguir qualquer coisa que desejasse. 
Além disso, o rájarsi podia criar um reino, manter todos sob seu 
controle e governá-los. Estas eram algumas das opuléncias de um 
rei. O rei Vena, entretanto, não era yogi experiente, mas, de 
qualquer modo, tornou-se muito orgulhoso de sua posição real. 
Como não era muito ponderado, ele começou a abusar de seu poder 
e insultar grandes personalidades. 


VERSO 5 


a figa mf 
RA AA reage tt di di 


A história do rei Vena 


evari madandha utsikto 
nirañkusa iva dvipah 

paryajan ratham ásthaya 
kampayann iva rodasi 


evam—assim; mada-andhah—estando cego com poder; “utsik- 
tah—orgulhoso; nirankusah—descontrolado; iva—como; dvipah— 
um elefante; paryatan— viajando; ratham—uma quadriga; ástháya— 
tendo montado; kampayan—fazendo tremer; ¡va—na verdade; 
rodasi—o céu e a terra. 


TRADUÇÃO 
Ficando cego demais devido a suas opulências, o rei Vena montou 
numa quadriga e, como um elefante descontrolado, pôs-se a viajar 
pelo reino, fazendo o céu e a terra tremerem onde quer que fosse. 


VERSO 6 


qua qa dad fon ña | 
A aaa Ma ds IR 


na yastavyarh na dãtavyarn 
na hotavyarh dvijàh kvacit 

iti nyavárayad dharmam 
bheri-ghosena sarvasah 


na—náo; yastavyam—nenhum sacrifício pode ser executado; 
na—ná&o; dátavyam—nenhuma caridade pode ser feita; na—nào; 
hotavyam-—nenhuma manteiga clarificada pode ser oferecida; dvi- 
jüh— 6 duas-vezes-nascido; kvacit—em momento algum; iti—assim; 
nyavārayat—ele suspendeu; dharmam—o cumprimento de princi- 
pios religiosos; bheri—dos timbales; ghosena—com o som; sarva- 
$ah—em toda a parte. 

TRADUÇÃO 

Todos os duas-vezes-nascidos [brâhmanas] foram proibidos a 
partir daquele momento de executar qualquer sacrifício, como 
também foram proibidos de fazer caridade ou oferecer manteiga cla- 
rificada. Assim, o rei Vena fez soar timbales por toda a região. Em 
outras palavras, ele suspendeu todas as espécies de rituais religiosos. 
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SIGNIFICADO 

Os atos cometidos outrora pelo rei Vena estão sendo executados 
atualmente por governos ateístas em todo o mundo. A situação do 
mundo é tão tensa que a qualquer momento os governos podem 
baixar declarações, suspendendo rituais religiosos. O mundo che- 
garáa tal estado de degradação que será impossível os homens 
piedosos viverem no: planeta. Portanto, as pessoas sensatas devem 
praticar a consciência de Krsna-mui seriamente, para que possam 
voltar ao lar, voltar ao Supremo, sem ter de sofrer mais as con- 
dições miseráveis predominantes neste universo. 


VERSO 7 


taa a qa a 
aa dea ga: a afim dio 11 


venasyáveksya munayo 
durvrttasya vicegtitam 

vimr$ya loka-vyasanam 
krpayocuh sma satrinah 


venasya—do rei Vena; âveksya--após observarem; munayah— 
todos os grandes sábios; durvrttasya—do grande trapaceiro; vices- 
Titam—atividades; vimr$ya—considerando; loka-vyasanam-— perigo 
para as pessoas em geral; krpayà— por compaixáo; ücu/—falaram; 
sma-—no passado; satrinah-—os realizadores dos sacrifícios. 


TRADUÇÃO 
Portanto, todos os grandes sábios reuniram-se e, após observa- 
rem as atrocidades do cruel Vena, concluíram que grande perigo e 
catástrofe ameaçavam as pessoas do mundo. Assim, por compai- 


xão, eles começaram a deliberar entre si, pois eles próprios eram os 
realizadores dos sacrifícios. 


SIGNIFICADO 
Antes de o rei Vena ser entronado, todos os grandes sábios esta- 
vam muito ansiosos pelo bem-estar da sociedade. Ao verem que o 
rei Vena era muito irresponsável, cruel € atroz, éles novamente come- 
çaram a pensar no bem-estar das pessoas. Deve-se compreender que 
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sábios, pessoas santas e devotos não são indiferentes ao bem-estar 
das pessoas. Os karmis comuns estão atarefados, adquirindo di- 
nheiro para o gozo dos sentidos, é os jfiânis comuns mantêm-se 
socialmente alienados quando especulam sobre a liberação, mas os 
verdadeiros devotos e pessoas santas estão sempre preocupados em 
ver como as pessoas podem ser felizes tanto material quanto espiri- 
tualmente. Portanto, os grandes sábios começaram a consultar-se 
entre si sobre como escapar da perigosa atmosfera criada pelo 
rei Vena. 


VERSO 8 


m A A EA l 
aeg AA T eTEN le 


aho ubhayatah prāptarh 
lokasya vyasanarn mahat 
daruny ubhayato dipte 
iva taskara-pálayoh 


aho—oh!; ubhayatah—de ambos os lados; praptam—recebido; 
lokasya—das pessoas em geral; vyasanam-—perigo; mahat— grande; 
dáruni—uma lenha; ubhayatah—de ambos os lados; dipte—arden- 
do; iva—como; taskara—de ladróes e trapaceiros; pálayoh—e 
do rei. 


TRADUÇÃO 

Ao consultarem-se entre si, os grandes sábios viram que de todos 
os lados as pessoas estavam numa posição perigosa. Quando um 
fogo arde em ambos os extremos de uma lenha, as formigas no 
meio ficam em situação muito perigosa. Analogamente, naquele 
momento as pessoas em geral estavam em posição perigosa devido 
ao rei irresponsável por um lado e a ladrões e trapaceiros por 
outro. 


VERSO 9 


O C NEN: | 
Aaa bre fa rui 
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arájaka-bhayad esa 





tato py âsid bhayarh tv adya 
katham syàt svasti dehinam 


aràjaka— estando sem rei; bhayàt—por temor; esah—este Vena; 
krtah—foi feito; raja—o rei; a-tat-arhanah—embora nào qualifi- 
cado para isto; tatalt—dele; api—também; ásit—havia; bhayam— 
perigo; tu—então; adya-—agora; katham-—como; syãt-— pode haver; 
svasti—felicidade; dehinâm-—das pessoas em geral. 








TRADUÇÃO 
Pensando em salvar o estado da irregularidade, os sábios 
puseram-se a considerar que foi devido a uma crise política que eles 
puseram Vena como rei embora ele não fosse qualificado. Mas 
agora as pessoas estavam sendo perturbadas pelo próprio rei! Em 
tais circunstâncias, como poderia o povo ser feliz? 


SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã (18.5), afirma-se que mesmo na ordem renun- 
ciada não se devé abandonar o sacrifício, a caridade e a penitência. 
Os. brahmacaris devem executar sacrifícios, os grhasthas devem 
fazer caridade e os que estão na ordem de vida renunciada (os 
vánaprasthas e sannyásis) devem praticar penitências e austeridades. 
Estes são os procedimentos pelos quais todos podem elevar-se à 
plataforma espiritual. Ao verem que o rei Vena interrompera todas 
essas funções, os sábios e pessoas santas ficaram muito preocupados 
com. o progresso das pessoas: As pessoas santas pregam a cons- 
ciência de Deus, ou consciência de Krsna, porque anseiam por 
salvar à população em geral dos perigos da vida animalesca. É pre- 
ciso haver um bom governo para fazer com que os cidadãos real- 
mente executem seus-rituais religiosos e ladrões e trapaceiros sejam 
reprimidos: Fazendo-se isto, o povo pode avançar pacificamente em 
consciência espiritual e fazer de sua vida um êxito. 


VERSO 10 


sra AAA | 
a A 


A história do rei Vena 


aher iva payah-posah 
posakasyàpy anartha-bhrt 

venah prakrtyaiva khalah 
sunitha-garbha-sambhavah 


aheh—de uma serpente; iva—como; payah—com leite; posah—a 
manutenção; posakasya—do mantenedor; api—mesmo; anartha— 
contra o interesse; bhrt—torna-se; venah— rei Vena; prakrtyà— por 
natüreza; eva—certamente; k/talah— perverso; sunithã--de Sunitha, 
máe de Vena; garbha—o ventre; sambhavah—nascido de. 


TRADUÇÃO 
Os sábios puseram-se a pensar para si mesmos: Como nasceu do 
ventre de Sunithã, o rei Vena é por natureza muito perverso. Apoiar 
esse rei perverso é exatamente como alimentar uma serpente com 
leite. Agora ele se tornou a fonte de todas as dificuldades. 


SIGNIFICADO 

As pessoas santas geralmente vivem à parte das atividades sociais 
e do modo de vida materialista, As pessoas santas apoiaram o rei 
Vena simplesmente para que ele protegesse os cidadãos das mãos de 
ladrões e trapaceiros, mas, após sua ascensão ao trono, ele tornou- 
se uma fonte de problemas para os sábios. As pessoas santas estão 
especialmente interessadas em executar sacrifícios e austeridades 
para o avanço da vida espiritual, mas Vena, em vez de sentir-se 
agradecido pela misericórdia dos santos, tornou-se inimigo deles 
porque proibiu-os de executarem seus deveres normais. Uma ser- 
pente mantida com leite e bananas apenas armazena veneno em 
seus dentes, à espera do dia em que possa picar seu dono. 


VERSO 11 


fiefia: raros freio sm: | 
rt ae a e 


nirüpitah praja-pàlah 
sa jigharnsati vai prajah 
tathãpi sântvayemâmum 
nãsmârhs tat-pâtakam spr$et 
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nirüpitah —designamos; praja-palah—o rei; sah—ele; jighàmsati— 
deseja prejudicar; vai—certamente; prajah—os cidadãos; tathã 
api—náo obstante; sántvayema—devemos apaziguar; amum—a ele; 
na—náo; asmán—a nós; tat—seu; pütakam—resultado pecami- 
noso; spr$et—talvez afete. 





TRADUÇÃO 
Designamos este Vena como rei do estado a fim de proteger os 
cidadãos, mas agora ele tornou-se o inimigo dos cidadãos, Apesar de 
todas essas discrepâncias, devemos imediatamente tentar apaziguá- 
lo. Fazendo isso, talvez não sejamos afetados pelos resultados 
pecaminosos causados por ele, 


SIGNIFICADO 

Os sábios santos escolheram o rei Vena para tornar-se rei, mas 
ele mostrou ser perverso; portanto, os sábios estavam com muito 
medo de incorrer em. reação, pecaminosa. A lei do karma proíbe 
uma, pessoa inclusive de associar-se com indivíduos perversos. 
Escolhendo Vena para assumir O trono, os sábios santos certamente 
se associaram com ele. O rei Vena tornou-se enfim tão perverso que 
os sábios santos realmente ficaram com medo de serem contamina- 
dos por suas atividades, Assim, antes de tomar qualquer medida 
contra ele, os sábios tentaram apaziguá-lo e corrigi-lo para que ele 
largasse sua perversidade. 


VERSO 12 


ata farta Arts: atm: 
ferit afa sit aria 


defina alicia: ET 


tad-vidvadbhir asad-vrito 
veno 'smâbhih krto nrpah 
sântvito yadi no vâcam. 
na grahisyaty adharma-krt 
loka-dhikkara-sandagdham 
dahisyâmah sva-tejasã 
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tat—sua natureza perversa; vidvadbhih—conscientes de; asal- 
vrttah—impio; venah— Vena; asmabhih—por nós; krtah—foi feito; 
nrpah—rei; sántvitah—(apesar de) ser apaziguado; yadi—se; nah— 
nossas; vácam—palavras; na—náo; grahisyati—ele aceitará; 
adharma-krt—o mais perverso; loka-dhik-kara—pela condenagáo 
pública; sandagdham—queimado; dahisyamah—queimaremos; sva- 
tejasa—através de nossos poderes. 


TRADUÇÃO 
Os sábios santos continuaram a pensar: Evidentemente, estamos 
bastante conscientes de sua natureza perversa. Mas, de qualquer 
modo, nós entronizamos Vena. Se nào pudermos persuadi-lo a acei- 
tar nosso conselho, ele será condenado pelo público, e nós nos alia- 
remos a eles. Assim, através de nossos poderes, reduzi-lo-emos 
a cinzas. 





SIGNIFICADO 

Pessoas santas não estão interessadas em questóes políticas, toda- 
via, vivem pensando no bem-estar das pessoas em geral. Con- 
seqüentemente, às vezes elas sáo obrigadas a baixar ao campo 
político e a tomar medidas para corrigir o governo ou a realeza 
desencaminhados. Entretanto; em Kali-yuga, as pessoas santas não 
são tão poderosas como eram antes. Em virtude de seu poder espi- 
ritual, eram capazes de reduzir a cinzas qualquer homem pecami- 
noso. Hoje em dia, as pessoas santas não têm semelhante poder 
devido à influência da era-de Kali. Na verdade, os brâhmanas nem 
sequer têm o poder de executar sacrifícios nos quais põem-se ani- 
mais no fogo para que obtenham umavida nova. Nessas circuns- 
tâncias, ao invés de participar ativamente da política, as pessoas 
santas devem ocupar-se em cantar o mahã-mantra, Hare Krsna. 
Pela graça do Senhor Caitanya, simplesmente cantando este mahã- 
mantra Hare Krsna, a população em geral pode obter todos os 
benefícios sem implicações políticas. 


VERSO 13 


asma gil ARE d 
aerea atear 012 31 
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evam adhyavasãyainam 
munayo güdha-manyavah 

upavrajyübruvan venari 
sántvayitvá ca sámabhih 


evam—assim; adhyavasaya—tendo decidido; enam—a ele; muna- 
yah—os grandes sábios; gúdha-manyavah—dissimulando sua ira; 
upavrajya—tendo se aproximado; abruvan—falaram; venam—ao 
rei Vena; sántvayitvi—após apaziguarem; ca—também; sáma- 
bhih—com palavras doces. 


TRADUÇÃO 
Tendo tomado esta decisão, os grandes sábios aproximaram-se do 
rei Vena. Dissimulando sua verdadeira ira, eles apaziguaram-no 
com palavras doces e então falaram-lhe o seguinte. 


VERSO 14 


gU xy 
wd fuir fumum dd 
aq cata frs titt 


munaya ücuh 
nrpa-varya nibodhaitad. 
yat te.vijfiapayàma bhoh 
ayuh-sri-bala-kirtinàrn 
tava.tüta vivardhanam 


munayah ücuh-—os grandes sábios disseram; nrpa-varya—ó 
melhor dos reis; nibodha— por favor, procura entender; etat—isto; 
yat—que; te—a ti; vijfiapayama—ensinaremos; bhioh—ó rei; àyuh— 
duração de vida; sri—opuléncias; bala—forca; kirtinàm—boa repu- 
tação; tava—tua; tata—Qquerido filho; vivardhanam—que aumen- 
taráo. 

TRADUÇÃO 

Os grandes sábios disseram: Querido rei, viemos dar-te bons con- 
selhos. Por favor, ouve-nos com muita atenção. Assim fazendo, a 
duração de tua vida e tua opulência, força e reputação aumentarão. 
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SIGNIFICADO 

Segundo a civilização védica, numa monarquia o rei é aconse- 
lhado por pessoas santas e sábios. Aceitando o conselho deles, ele 
pode tornar-se o poder executivo máximo, e todos em seu reino 
serão felizes, pacíficos e prósperos. Os grandes reis eram muito 
responsáveis em aceitar as instruções dadas por grandes personali- 
dades santas. Os reis aceitavam instruções dadas por grandes sábios 
como -Parátara, Vyâsadeva, Nãrada, Devala e Asita: Em outras 
palavras, primeiro eles aceitavam a autoridade de pessoas santas e 
depois exerciam seu poder monárquico. Infelizmente, na atual era 
de Kali, o líder governamental não segue as instruções dadas pelas 
pessoas santas; portanto, nem os cidadãos nem os homens do 
governo são muitofelizes. A duração: dé vida deles é reduzida e 
quase todos são miseráveis e desprovidos de força corpórea e poder 
espiritual. Se os cidadãos querem ser felizes e prósperos nesta era 
democrática, não devem eleger patifes e tolos que não têm respeito 
pelas pessoas santas. 

VERSO 15 


wA nafa: gat naaa A: o | 
AERAR RTARTA 112 «1 


dharma âcaritah purnsâri 
vañ=manah-kaya-buddhibhih 

lokán visokán vitaraty 
athânantyam asanginâm 


dharmah-—princípios religiosos; ãcaritah—executados; puri- 
sâm-—para pessoas; vak-—com palavras; manah-==mente; kdya= 
corpo; buddhibhih—e com inteligência; lokân—os planetas; viso- 
kãn—sem miséria; vitarari— concedem; atha —decerto; ânantyam-— 
ilimitada felicidade, liberação; asanginam--para os que são livres 
da influência material. 

TRADUÇÃO 

Aqueles que vivem de acordo com os princípios religiosos e que 
os seguem com palavras, mente, corpo e inteligência elevam-se ao 
reino celestial, que é desprovido de todas as misérias. Livrando-se 
assim da influência material, eles atingem ilimitada felicidade na 
vida. 
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SIGNIFICADO 

A instrução dada pelos sábios santos nesta passagem é que o rei 
ou líder do governo deve ser exemplar, vivendo uma vida religiosa. 
Como se afirma no Bhagavad-gità, religião significa adorar a 
Suprema Personalidade de Deus. Não se deve simplesmente fazer 
um show: de vida religiosa; deve-se, antes, praticar serviço devo- 
cional perfeitamente com palavras, mente, corpo e boa inteligência. 
Fazendo isso, o rei ou líder governamental não somente se libertará 
da contaminação dos modos materiais da natureza, mas o público 
em geral também o fará, e todos gradualmente elevar-se-ão ao reino 
de Deus e voltarão ao lar, voltarão ao Supremo. As' instruções 
dadas nesta passagem constituem um resumo de como o líder 
do governo deve exercer seu poder como dirigente e assim atingir 
a felicidade, não apenas nesta vida, como também na vida após 
a morte. 

VERSO 16 


¿dm fea art ümewu: I 
a A RARA A 


sa te má vinased vira 
prajanàm ksema-laksanah 

yasmin vinaste nrpatir 
aisvaryad avarohati 


sah—essa vida espiritual; te—por ti; má—náo; vinaset—seja 
arruinada; vira—ó herói; prajânâm—da população; ksema-laksa- 
nah—a causa da- prosperidade; yasmin—a qual; vinaste--sendo 
arruinada; nrpatih—o rei; aisvaryãt-—-da opulência; avarohati—cai. 


TRADUÇÃO 
Os sábios continuaram: Ó grande herói, por esta razão não deves 
ser a causa da ruína da vida espiritual da população em geral. Se a 
vida espiritual deles for arruinada devido a tuas atividades, certa- 
mente cairás de tua opulenta posição real. 


SIGNIFICADO 
Antigamente, em praticamente todas as partes do mundo, havia 
monarquias, mas, aos poucos, conforme a monarquia desviou da 
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vida ideal de religião para a vida ateísta de gozo dos sentidos, as 
monarquias foram abolidas em todo o mundo. Entretanto, mera- 
mente abolir a monarquia e substituí-la pela democracia não é sufi- 
ciente a menos que os homens do governo sejam religiosos e sigam 
os passos de grandes personalidades religiosas. 


VERSO 17 


create: ag | 
ppm A Her s ORE IRI 


rüjann asüdhv-amátyebhyas 
corâdibhyah prajã nrpah 

raksan yathã balir grhnann 
iha pretya ca modate 


rajan—ó rei; asadhu—perversos; amátyebhyah—de ministros; 
cora-adibhyah—de ladróes e trapaceiros; prajah—os cidadáos; 


nrpah—o rei; raksan—protegendo; yatha—de acordo com; balim— 
impostos; grhnan—aceitando; iha-—neste mundo; pretya—após a 
morte; ca—também; modate— goza. 


TRADUCAO 
As pessoas santas continuaram: Quando o rei protege os cida- 
dãos das perturbações de ministros perversos, bem como de ladrões 
e trapaceiros, ele pode, em virtude de tais atividades piedosas, acei- 
tar impostos dados por seus súditos. Assim, um rei piedoso pode 
certamente divertir-se neste mundo, bem como na vida após a 
morte. 


SIGNIFICADO 

Este verso descreve muito bem' o dever do rei piedoso. Seu pri- 
meiro e principal dever é proteger os cidadãos contra ladrões e tra- 
paceiros, bem como contra ministros que não passem de ladrões e 
trapaceiros. Antigamente, os ministros eram apontados pelo rei, e 
não eleitos. Consequentemente, se o rei nào era muito piedoso ou 
estrito, os ministros tornavam-se ladróes e trapaceiros e exploravam 
os cidadãos inocentes. É dever do rei cuidar para que não haja au- 
mento de ladróes e trapaceiros, nem no secretariado governamental, 
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nem nos setores de funcionalismo público. Se um rei não pode pro- 
teger os cidadáos contra ladróes e trapaceiros tanto no serviço exe- 
cutivo do governo quanto no funcionalismo püblico, ele náo tem 
direito de cobrar-Ihes impostos. Em outras palavras, o rei ou o 
governo que cobra impostos dos cidadáos só poderá fazé-lo se for 
capaz de proteger os cidadáos contra ladróes e trapaceiros. 

O Décimo-segundo Canto: do- Srimad- Bhágavatam (12.1.42) dá 
uma descrição desses ladróes e trapaceiros no servico governamen- 
tal. Afirma-se que prajàs te bhaksayisyanti mlecchà ràjanya-rüpi- 
nah: "Esses orgulhosos mlecchas [pessoas que sáo inferiores a 
Südras], fazendo-se passar por reis, iráo tiranizar seus súditos, e 
estes süditos, por sua vez, cultivaráo as práticas mais viciosas. 
Assim, praticando maus hábitos e comportando-se tolamente, os 
súditos serão como seus governantes.” A idéia é que, nos dias 
democráticos de Kali-yuga, a população em geral cairá ao nível de 
súdras. Como se afirma (kalau $üdra-sambhavah), praticamente 
toda-a:populacáo do mundo será de südras. Südra € um homem:de 
quarta classe cuja única aptidão é o trabalho para as trés castas 
sociais superiores. Sendo homens de quarta classe, os sâdras não 
são muito inteligentes. Uma vez que a população é caída nesses dias 
democráticos, eles só podem eleger uma pessoa: de sua categoria, 
mas o governo não pode funcionar muito bem quando é dirigido 
por súdras. Os homens de segunda: classe, conhecidos como 
kgatriyas, destinam-se especialmente a governar os países sob a 
orientação: de pessoas: santas. (brâhmanas) que são tidas como 
muito inteligentes. Em outras eras -—-em Satya-yuga, Tretã-yuga e 
Dvapara-yuga — a população em geral não era tão degradada, e o 
líder do governo nunca era eleito. O rei era a personalidade execu- 
tiva suprema, e, se encontrava algum ministro roubando como se 
fosse ladrão e trapaceiro, imediatamente mandava matá-lo ou 
despedi-lo do serviço. Assim como era dever do rei matar ladrões e 
trapaceiros, do mesmo modo, era: seu dever matar imediatamente 
ministros desonestos no serviço do governo. Através de tão estrita 
vigilância, o rei podia dirigir o governo muito bem, e os cidadãos 
sentiam-se felizes de ter um rei assim. A conclusão é que, a não ser 
que o rei seja perfeitamente capaz: de proteger os cidadãos de 
ladrões e trapaceiros, ele não tem direito a cobrar impostos dos 
cidadãos para seu próprio gozo dos sentidos. Entretanto, se ele dá 
toda a proteção aos cidadãos e cobra impostos deles, pode viver 
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muito alegre e pacificamente nesta vida, e, no final desta vida, 
elevar-se ao reino celestial ou mesmo aos Vaikunthas, onde será 
feliz em todos os sentidos. 

VERSO 18 


E | 
ca a a atian: NS ci 


yasya râstre pure caiva 
bhagavàn yajfia-pürusah 

ijyate svena dharmena 
janair varnasramânvitaikh 


yasya—cujo; ràstre—no estado ou reino; pure—nas cidades; ca— 
também; eva—decerto; bhagaváin—a Suprema Personalidade de 
Deus; yajfia-pürusah-—que é o desfrutador de todos'os sacrifícios; 
ijyate—é adorado; svena—sua própria; dharmena—pela ocupagáo; 


janaih— pelas. pessoas;- varma-d$rama-—o sistema de oito ordens 
sociais; anvitaih—que seguem. 


TRADUÇÃO 
Piedoso é o rei em cujo estado e cidades a população em geral 
observa estritamente o sistema de oito ordens sociais de varna e 
ásrama, e onde todos os cidadãos se dedicam a adorar a Suprema 
Personalidade de Deus através de suas ocupações específicas. 





SIGNIFICADO 

O dever do estado e o dever do cidadão são muito bem explicados 
neste verso. As atividades do líder do governo, ou rei, bem como às 
atividades dos cidadãos, devem ser orientadas de tal forma que em 
última análise todos se ocupem em serviço devocional à Suprema 
Personalidade de Deus. O rei, ou líder do governo, € tido como o 
representante da Suprema Personalidade de Deus e por isso deve 
cuidar para que tudo corra bem e os cidadáos estejam situados 
na ordem social científica, composta de quatro varmas e quatro 
asramas. No Visnu Purâna afirma-se que, se as pessoas não forem 
educadas ou não estiverem situadas na ordem social científica com- 
posta de quatro varnas (brühmana, ksatriya; vaisya e Sudra) e 
quatro asramas (brahmacarya, grhastha, vanaprastha € sannydsa), a 
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sociedade não poderá jamais ser considerada verdadeira sociedade 
humana, tampouco poderá fazer qualquer avanço rumo à meta 
última da vida humana. É dever do governo cuidar para que as 
coisas funcionem em termos'de varna e ásrama. Como se afirma 
nesta passagem, bhagavan yajfia-piirusah —a Suprema Personali- 
dade de Deus, Krsna; é o yajfia-pürusa. Como se afirma no 
Bhagavad-gitã (5.29), bhoktâram vajfia-tapasâm. Krsna é o objetivo 
último de todo sacrifício. Ele também é o desfrutador de todos os 
sacrifícios; portanto, Ele é conhecido como yajña-púrusa. O termo 
yajfia-pürusa indica o Senhor Vignu ou o Senhor Krsna, ou 
qualquer Personalidade de Deus na categoria de visnu-tattva. Na 
sociedade humana perfeita, as pessoas situam-se nas ordens de 
varna e āśrama e se dedicam a adorar o Senhor Vignu através de 
suas respectivas atividades. Todo o cidadão que tenha uma ocupa- 
ção presta serviço mediante as ações resultantes de suas atividades. 
Esta é a perfeição da vida. Como se afirma no Bhagavad-gitã 
(18.46): 
yatah pravrttir bhütànam 
yena sarvam idarh tatam 
sva-karmanà tam abhyarcya 
siddhirh vindati münavah 


“Adorando o Senhor, que é'a fonte de todos os seres e é onipene- 
trante, O homem pode, ao cumprir seu próprio dever, alcançar a 
perfeição.” 

Assim, os bráhmanas, ksatriyas, $adras e vaisyas devem executar 
seus deveres prescritos da'maneira como esses deveres são estabele- 
cidos nos sãstras. Dessa maneira, todos podem satisfazer a Suprema 
Personalidade de Deus, Visnu. O rei, ou líder do governo, deve 
zelar para que os cidadãos se ocupem dessa maneira. Em outras 
palavras, o estado ou o governo não devem se desviar de seu dever 
declarando que o estado é secular, e que não têm interesse em saber 
se as pessoas estão ou não avançando no varnãsrama-dharma. Hoje 
em dia, as pessoas ocupadas no serviço governamental e as pessoas 
que dirigem os cidadãos não têm respeito pelo varnãsrama-dharma. 
Elas complacentemente acham que o estado é secular Num governo 
assim, ninguém pode ser feliz. É preciso que o povo siga o 
varnüsrama-dharma, e o rei deve cuidar para que o estejam se- 
guindo bem. 


A história do rei Vena 


VERSO 19 


7 EA AA AA: | 
aa Rare fi Fora 11291 


tasya rajfio mahà-bhàga 
bhagavàn bhüta-bhàvanah 
paritusyati visvâtmã 
tisthato nija-sasane 


tasya—com ele; rãjfiah—o rei; maha-bhága—ó mobre; bhaga- 
ván—a Suprema Personalidade de Deus; bhúta-bhavanah—que é a 
causa original da manifestação cósmica; paritusyari—fica satisfeito; 
visva-dtmá—a Superalma de todo o universo; tisthatah—estando 
situado; nija-$ásane—em sua própria situação governamental. 


TRADUÇÃO 


Ó nobre, se o rei cuidar para que a Suprema Personalidade de 
Deus, a causa original da manifestação cósmica e a Superaima 
dentro de todos, seja adorada, o Senhor ficará satisfeito. 


SIGNIFICADO 

É um fato que o dever do governo é cuidar para que a Suprema 
Personalidade de Deus fique satisfeita com as atividades do povo, 
bem como com as atividades do governo. Não há pos bilidade de 
felicidade se o governo ou os cidadãos não fazem idéia de Bha- 
gavân, a Suprema Personalidade de Deus, que é a causa original da 
manifestação cósmica, ou se:eles desconhecem bhúta-bhávana, que 
évisvarmã, ou a Superalma, a almada alma de todos. A coriclui&io 
é que, sem se ocupar em serviço devocional, nem os cidadãos nem o 
governo podem ser felizes de modo algum. No momento atual, nem 
o rei nem o corpo administrativo estão interessados em cuidar para 
que as pessoas se ocupem em serviço devocional à Suprema Persona- 
lidade de Deus. Ao contrário, eles estão mais interessados em apri- 
morar a maquinaria de gozo dos sentidos. Em consegüéncia disso, 
estáo se envolvendo cada vez mais no complexo mecanismo das 
estritas leis da natureza. As pessoas devem libertar-se do -enreda- 
mento dos três modos da natureza material, e o único processo: pelo 
qual isto é possível é render-se à Suprema Personalidade de Deus. 
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Aconselha-se isto no Bhagavad-gitã: Infelizmente, nem o governo 
nem a população em geral fazem qualquer idéia disso; eles só estão 
interessados em gozo dos sentidos e em serem felizes nesta vida. A 
expressão nija-sásane (“em seu próprio dever governamental”) indica 
que tanto o governo quanto os cidadãos são responsáveis pela exe- 
cugáo de varnãsrama-dharma. Uma vez que a população esteja 
situada no varnãsrama-dharma, há toda a possibilidade de vida 
verdadeira e prosperidade tanto neste mundo quanto no próximo. 


VERSO 20 
after frame start | 
A: aaen AA afa afaa: lR oli 


tasmirns tugfe kim aprápyam 
Jagatám isvaresvare 

lokah sapàlà hy etasmdi 
haranti balim adrtah 


tasmin—quando Ele; tusje—está satisfeito; kim—o que; aprá- 
pyam-—impossível de se obter; jagatâm-—do universo; isvara-isvare— 
o controlador dos controladores; lokãh-—os habitantes dos plane- 
tas; sapalah—com as deidades que os presidem; hi—por essa razão; 
etasmai—a Ele; haranti—oferecem; balim—parafernália para ado- 
ração; ādrtāh—com grande prazer. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus é adorada pelos grandes 
semideuses, controladores dos afazeres universais. Quando Ele está 
satisfeito, nada é impossível de se obter. Por essa razão, todos os 
semideuses, deidades que presidem diferentes planetas, bem como 
os habitantes de seus planetas, sentem grande prazer em oferecer 
toda a-espécie de parafernália para Sua adoração. 





SIGNIFICADO 
Toda a civilização védica está resumida neste verso: todas as 
entidades vivas, quer neste planeta, quer em outros planetas, devem 
satisfazer a Suprema Personalidade de Deus mediante seus respécti- 
vos deveres. Quando Ele está satisfeito, todas as necessidades da 
vida são automaticamente supridas. -Nos' Vedas também se afirma: 
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eko bahünàr yo vidadhàti kàmàn (Kajha Upanisad 2.2.13). Os 
Vedas dão-nos a entender que Ele supre as necessidades de todos, e 
podemos realmente ver que os animais inferiores, os pássaros e as 
abelhas, não têm negócio ou profissão, todavia, não estão mor- 
rendo por falta de alimento. Todos eles vivem à mercê da natureza, 
que lhes supre tudo de que necessitam — a saber, o comer, o dor- 
mir, o acasalar-se e o defender-se. 

A sociedade humana, contudo, tem artificialmente criado um 
tipo de civilização que faz a pessoa esquecer-se de sua relação com 
a Suprema Personalidade de Deus. A sociedade moderna chega 
inclusive a fazer com que esqueçamos a graça e a misericórdia da 
Suprema Personalidade de Deus. Em conseqúéncia disto, o homem 
civilizado moderno vive infeliz e/earente de coisas. As pessoas não 
sabem que a meta última da vida é aproximar-se do Senhor Visqu e 
satisfazê-lO. Elas têm adotado este modo de vida materialista como 
se fosse tudo e se deixam cativar-por atividades materialistas. Na 
verdade, seus líderes vivem encorajando-as a trilhar este caminho, e 
a população em geral, ignorante das leis de Deus, acompanha seus 
líderes cegos no caminho decadente da infelicidade. -A fim'de cor- 
rigir esta situação mundial, todas as pessoas devem ser treinadas na 
consciência de Krsna e agir de acordo com o sistema varnásrama. 
Além disso, o estado deve providenciar para que as pessoas se ocu- 
pem em satisfazer a Suprema Personalidade de Deus. Este é o dever 
principal do estado. O movimento para a consciência de Krsna foi 
iniciado para convencer a população em geral a adotar o melhor 
processo pelo qual possa satisfazer a Suprema Personalidade de 
Deus e assim resolver todos os problemas. 


VERSO 21 


á cad 
aim venei qium | 


A 
quê RUI 


tari: sarva-lokümara-yajfia-sarigrahara 
trayimayarh dravyamayarh tapomayam 
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yajñair vicitrair yajato bhavaya te 
rãjan sva-desân anuroddhum arhasi 


tam—a Ele; sarva-loka—em todos os planetas; amara—com as 
deidades predominantes; yajña—sacrificios; sangraham—que acei- 
ta; trayimayam—o somatório dos três Vedas; dravya-mayam—o pro- 
prietário de toda a parafernália; tapah-mayam-—a meta de toda a 
austeridade; yajfiaih-—mediante sacrifícios; vicitraih—diversos; ya- 
jatah--adorando; bhavãya-—para elevação; te—tua; rdjan—ó rei; 
sva-desan—teus compatriotas; anuroddhum-—orientar; arhasi— 
deves. 


TRADUCAO 

Querido rei, a Suprema Personalidade de Deus, juntamente com 
as deidades predominantes, é o desfrutador dos resultados de todos 
Os sacrifícios em todos os planetas. O Senhor Supremo é o somató- 
rio dos três Vedas, o proprietário de tudo e a meta última de toda a 
austeridade. Portanto, teus compatriotas devem ocupar-se em exe- 
cutar diversos sacrifícios para tua elevação. Na verdade, deves 
sempre orientá-los a oferecerem sacrificios. 


VERSO 22 


a a fa 
fama an: ser el 
fer ago: safa nes 
wei suf wh fecu lI 


yajfiena yusmad-visaye dvijatibhir 
vitáyamánena suráh kalà hareh 

svistãh sutustãh pradisanti váñichitam 
tad-dhelanam nàrhasi vira cegtitum 





yajfiena— pelo sacrifício; yusmai—teu; visaye—no reino; dv 
tibhih— pelos bráhmanas; vitayamánena—sendo executado; suráh— 
todos os semideuses; kalah—expansóes; hareh—da Personalidade 
de Deus; su-isfah-—Ñsendo devidamente adorados; su-tustah— muito 
satisfeitos; pradisanti—daráo; vãfichitam-—resultado desejado; tar- 
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helanam—desrespeito a eles; na—nào; arhasi—deves; vira—ó 
herói; cestitum-—fazer. 


TRADUÇÃO ea 
tar sacrifícios 
Quando todos os bráhmanpas se dedicarem a execut i 
em teu reino, todos os semideuses, que são expansões plenárias do 
Senhor, ficarão muito satisfeitos com suas atividades e dar-te-ão o 
resultado que desejares. Portanto, ó herói, não suspendas as reali- 
zações de sacrifício. Se o fizeres, desrespeitarás os semideuses. 


VERSO 23 

da yam ha 
aña a gi a aÀ 84 
3 ae afi fee ont ATER 1RN 


vena uvüca 
balia bata yüyarn và 
adharme dharma-mâninah 
ye vrttidarh patim hitvã 
járarh patim upásate 


venah—rei Vena; uvaca—replicou; balisah—infantil; bare=<otal; 
yayam—todos vós; vá—na verdade; adharme—em princípios d 
giosos; dharma-máninah—aceitando como religioso; er s 
que; vritidam—provendo a manutenção; patim-— esposo; hitva= 
abandonando; járam—amante; patim—esposo; updsate—adoracáo. 


TRADUCAO 
O rei Vena replicou: Vós náo sois absolutamente experientes. É 
muito lamentável que estejais mantendo algo que não é religioso e 
aceitando-o como religioso. Na verdade, acho que estais 'abindo- 
nando vosso verdadeiro esposo, que vos mantém, e andais à pro- 
cura de algum amante para adorá-lo. 


SIGNIFICADO 
O rei Vena era t&o tolo que acusou os sábios santos de serem 
inexperientes como criancinhas. Em outras palavras, ele os o 
acusando de não terem conhecimento perfeito. Dessa maneira, ele 
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podia: rejeitar o conselho deles e fazer acusações contra eles, 
comparando-os a uma mulher que não se importa com o esposo 
que a mantém mas que procura satisfazer um amante que não a 
mantém. O objetivo deste símile é evidente, É dever dos ksatriyas 
ocupar os brãhmanas em diferentes classes de atividades religiosas, 
eo rei é tido como o mantenedor dos brahmanas. Se os brahmanas 
não adoram o rei mas, ao invés disso, recorrem aos semideuses, eles 
são tão poluídos como mulheres incastas. 


VERSO 24 


E A ERRE | 
mara dañe or en 


avajànant y ami müdhà 
nrpa-rüpinam isvaram 

nánuvindanti te bhadram 
iha loke paratra ca 


avajananti—desrespeitam; ami—aqueles (que); múdhah—sendo 
ignorantes; nrpa-rüpinam-—sob.a forma do rei; i$varam—a Persona- 
lidade de | Deus; na—não; anuvindanti—experimentam;. te—eles; 
bhadram— felicidade; iha—neste; Joke—mundo; paratra—após a 
morte; ca—também, 


TRADUCAO 
Aqueles que, por ignorância grosseira, não adoram o rei, que é 
realmente a Suprema Personalidade de Deus, não experimentam 
felicidade, nem neste mundo, nem no mundo após a morte. 


VERSO 25 


agan am om dp feed | 
Up GR AR IRA 


A história do rei Vena 


ko yajfia-puruso nama 
yatra vo bhaktir idrsi 

bhartr-sneha-vidürànam 
yathá jare kuyositám 


kah—quem (6); yajfia-purusah—o desfrutador de todos os sacrifí- 
cios; nàma—chamado; yatra—a quem; vah—vosso; bhaktilr—ser- 
viço devocional; idrsi—táo grande; bhartr—pelo esposo; sneha— 
afeigáo; vidüründm-—desprovida de; yatha—como; járe—ao aman- 
te; ku-yositàm—de mulheres incastas. 


TRADUÇÃO 
Sois tão devotados aos semideuses, mas quem são eles? Na ver- 
dade, vossa afeição por esses semideuses é exatamente como a 
afeição de uma mulher incasta que menospreza sua vida familiar e 
dá toda a atenção a seu amante. 





VERSOS 26—27 


RUS Aa ada «fa: 

a a qe ARRE REN 
a: 

pro Ru q AIR 


visnur virifico girisa 
indro vàyur yamo ravih 
parjanyo dhanadah somah 
ksitir agnir apámpatih 


ete cânye ca vibudhãh 
prabhavo vara-Sapayoh 

dehe bhavanti nrpateh 
sarva-devamayo nrpah 


visnuh—Senhor- Visnu; - virificah—Senhor Brahmá; girisah— 
Senhor Siva; indrah—Senhor Indra; vàyuh— Vàyu, o diretor do ar; 
yamah-— Yama, o superintendente da morte; ravih—o deus do Sol; 
parjanyah—o diretor da chuva: dhana-dah-— Kuvera, o tesoureiro, 
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somah—o deus da Lua; ksitih—a deidade predominante da Terra; 
agnih—o deus do fogo; apam-patih—Varuna, o senhor das águas; 
ete—todos esses; ca—=e; anye—outros; ca—Ñtambém; vibudhah— 
semideuses; prabhavah— competentes; vara-sapayoh—tanto na 
béncáo quanto na maldicáo; dehe—no corpo; bhavanti—residem; 
nrpateh—do rei; sarva-devamayah—compreendendo todos os semi- 
deuses; nrpah—o rei. 


TRADUÇÃO 

O Senhor Visnu; o Senhor:Brahmii; 0 Senhor Siva; o Senhor 
Indra; Vàyu, o senhor do ar; Yama, o superintendente da morte; o 
deus do Sol; o diretor da chuya; Kuvera, o tesoureiro; o deus da 
Lua; a deidade predominante da Terra; Agni, o deus do fogo; Va- 
runa, o senhor das águas, e todos os outros que são grandes e com- 
petentes para abençoar ou amaldiçoar — todos residem no corpo 
do rei. Por esta razão, o rei é conhecido como o reservatório de 
todos os semideuses, que não passam de meras partes integrantes do 
corpo do rei. 





SIGNIFICADO 
Há muitos demônios que se julgam o Supremo e se fazem passar 
por diretores do Sol, da Lua e de outros planetas. Isto se deve ao 
orgulho falso. De forma semelhante, o rei Vena desenvolveu menta- 
lidade demoníaca e fazia-se passar pela Suprema Personalidade de 
Deus. Tais demônios são numerosos nesta era de Kali, e todos eles 
são condenados por grandes sábios e pessoas santas. 


VERSO 28 
aami ff asd emm: d 
afinal era mese: tS gar ll cl 


tasmãn mãrh karmabhir viprã 
yajadhvarh gata-matsaràh 

balim ca mahyarh harata 
matto 'nyah ko igra-bhuk pumãn 


tasmãt-—por esta razáo; mám—a mim; karmabhih—através de ati- 
vidades -ritualísticas; vipràh—ó brahmanas; yajadhvam—adoragáo; 
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gata—sem; matsarüh—sendo invejosos; balim— parafernália para 
adoragáo; ca—também; mahyam-—-a mim; harata—trazei; mat- 
tah—do que eu; anyah—outro; kah—quem (6); agra-bhuk—o des- 
frutador das primeiras oblagóes; puman—personalidade. 


TRADUÇÃO 
O rei Vena prosseguiu: Por esta razão, ó brâhmanas, deveis 
abandonar vossa inveja de mim, e, através de vossas atividades 
ritualísticas, deveis adorar-me e oferecer-me toda a parafernália. Se 
fordes inteligentes, devereis saber que não existe personalidade 
superior a mim, que possa aceitar as primeiras oblações de todos os 
sacrifícios. 


SIGNIFICADO sq.ot 
Como o próprio Krsna afirma em todo o Bhagavad-gitã, não há 
verdade superior a Ele. O rei Vena estava imitando a Suprema Per- 


sonalidade de Deus e também falava por orgulho falso, fazendo-se 
passar pelo Senhor Supremo. Todas essas são características de 
uma pessoa demoníaca, 


VERSO 29 
T 
e Ara aaa a | 
Saint AA ARAS: RAN 


maitreya uvãca 
ittharh viparyaya-matih 
pãpiyân utpatham gatah 
anuniyamünas tad-yãchãm 
na cakre bhrasta-mangalah 


maitreyah uvāca— Maitreya disse; ittham—assim; viparyaya- 
matih—alguém que tenha desenvolvido inteligência perversa; pāpi- 
yün— muito pecaminosa; utpatham—do caminho correto; gatah— 
tendo saído; anuniyamünah—recebendo todo o t respeito; tat- 
yācñām—o pedido dos sábios; na—não; cakre—aceitou; bhrasta— 
desprovido de; mangalah-—toda a boa fortuna. 
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TRADUÇÃO 
O grande sábio Maitreya continuou: Assim, o rei, que perdera a 
inteligência devido a sua vida pecaminosa e por ter desviado do 
caminho correto, ficou realmente desprovido de toda a boa fortuna. 
Ele não podia aceitar os pedidos dos grandes sábios, que lhos apre- 
sentaram com grande respeito, e por isso foi condenado. 


SIGNIFICADO 

Os demônios certamente não podem ter fé alguma nas palavras 
de autoridades. De fato, eles são sempre desrespeitosos com as 
autoridades. | Eles inventam: seus próprios princípios religiosos e 
desobedecem a “grandes personalidades como Vyãsa, Nárada, e 
inclusive à Suprema Personalidade de Deus, Krsna. Logo que 
alguém desobedece a uma autoridade, torna-se imediatamente 
muito pecaminoso e perde sua boa fortuna. O rei era tão arrogante 


e insolente que ousou desrespeitar as grandes personalidades santas, 
o que lhe trouxe a ruína. 


VERSO 30 


fis fa aa | 
taa ARA Mol 


iti te 'sat-krtās tena 
dvijàh pandita«mànina 
bhagnayarh bhavya-yachâyára 
tasmai vidura cukrudhuh 


iti—assim; te—todos os grandes sábios; asat-krtáh—sendo insul- 
tados; tena—pelo rei; dvijah—os. brahmanas; pandita-màninà— 
julgando-se muito erudito; bhagnãyâm-—estando partidos; bha- 
vya—auspicioso; yâchâyâm-—o pedido deles; tasmai—com ele; 
vidura—6 Vidura; cukrudhuh—ficaram muito irados. 


TRADUÇÃO 
Meu querido: Vidura, toda a boa fortuna para ti, O rei tolo, que 
se julgava muito erudito, insultou assim os grandes sábios, e estes, 
magoados com as palavras do rei, ficaram muito irados com ele. 


A história do rei Vena 


VERSO 31 


eai teta qr Sair: | 
SGT OA AT A UI 


hanyatâra hanyatâm esa 
püpah prakrti-dàrunah 
jivañ jagad asāv āśu 
kurute bhasmasād dhruvam 


hanyatüm-—matai-o; hanyatám—matai-o; esah—este rei; papah— 
representante do pecado; prakrti—por natureza; dàürunah— mais 
terrível; jivan—enquanto viver; jagat—o mundo inteiro; asau—ele; 
asu—mui brevemente; kurute—fará; bhasmasát—em cinzas; dhru- 
vam—certamente. 





TRADUCAO 


Todos os grandes sábios santos imediatamente gritaram: Matai-o! 
Matai-o! Ele é a pessoa mais terrível e pecaminosa. Se ele viver, 
certamente reduzirá o mundo inteiro a cinzas em pouquíssimo 


tempo. 


SIGNIFICADO 

De um modo geral, as pessoas santas sáo muito bondosas com 
todas as classes de entidades vivas, mas não ficam infelizes quando 
uma serpente ou um escorpião são mortos. Não é bom que pessoas 
santas matem, mas elas são encorajadas a matar demônios, que são 
exatamente como serpentes e escorpiões. Portanto, todos os sábios 
santos decidiram matar o rei Vena, que era tão terrível e perigoso 
para toda a sociedade humana. Podemos apreciar até que ponto os 
sábios santos realmente controlavam o rei. Se o rei ou o governo se 
tornam demoníacos, é dever de uma pessoa santa derrubar O 
governo e substituí-lo por pessoas merecedoras que sigam as ordens 
e instruções de pessoas santas. 


VERSO 32 


area A | 
Aa Aa REA 1132 
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| nàyam arhaty asad-vrtto 
naradeva-varásanam 
| yo 'dhiyajña-patirh visnurh 
vinindaty anapatrapah 


na—de forma alguma; ayam—este homem; arhati—merece; asat- 
vritah—cheio de atividades ímpias;nara-deva-—do rei mundano ou 
| deus mundano; vara-àsanam—o trono elevado; yah—aquele que; 
adhiyajña-patim—=0 «senhor de: todos os. sacrifícios; vignum—o 

| Senhor Visnu; vinindati—insulta; anapatrapah—desavergonhado. 


| TRADUÇÃO 

Os sábios santos continuaram: Este homem insolente e ímpio não 
merece de forma alguma sentar-se no trono. Ele é tão desaver- 

| gonhado que ousou insultar inclusive a Suprema Personalidade de 

| Deus, o Senhor Visnu. 


SIGNIFICADO 

Não 'se-deve-em momento algum tolerar: blasfêmias e insultos 

contra oSenhor Visnu ou Seus devotos. De um modo geral, o 

devoto é muito humilde e manso, e ele reluta em puxar briga com 

alguém. Tampouco inveja alguém. Contudo, o devoto puro enche-se 

| imediatamente de ira quando vê que o Senhor Visnu ou Seu devoto 
são insultados. Este é o dever do devoto, Embora o devoto man- 

tenha atitude mansa e amável, é uma grande falta de sua parte se 


ele permanece silencioso quando o Senhor ou Seu devoto são 
blasfemados. 


VERSO 33 


a ca ASA | 
E 330 


ko vainarh paricakgita 
venam ekam rte: Subham 

prapta idráam aisvaryarh 
yad-anugraha-bhajanah 


kah—quem; vá—na realidade; enam—0 Senhor; paricaksita— 
blasfemaria; venam=rei Vena; ekam—único; rte—além de; 
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asubham—inauspicioso; praptah—tendo obtido; ¡dríam—assim; 
aisvaryam—opuléncia; yat—cuja; anugraha —misericórdia; bha- 
janah—recebendo. 


TRADUCAO 
Além do rei Vena, que é simplesmente inauspicioso, quem blas- 
femaria a Suprema Personalidade de Deus, por cuja misericórdia 
recebemos todas as espécies de fortuna e opulência? 


SIGNIFICADO 
Quando a sociedade humana torna-se ateísta, individual ou cole- 
tivamente, e blasfema a autoridade da Suprema Personalidade de 
Deus, ela certamente está destinada à ruína. Uma civilizacáo assim 
convida a todas as espécies de má fortuna por nào apreciar a mise- 
ricórdia do Senhor. 


VERSO 34 


gb SAM RO | 
femp rra MA 


ittharh vyavasitã hantum 
rsayo rüdha-manyavah 

nijaghnur hunkrtair venam 
hatam acyuta-nindaya 


ittham—assim; vyavasitah—decidiram; hantum—matar; rsayah— 
Os sábios; rüdha— manifesta; manyavah—sua ira; nijaghnuh—eles 
mataram; hum-krtaih—com palavras iradas ou com sons de hum; 
venam—rei Vena; hatam-—morto; acyuta—contra a Suprema Per- 
sonalidade de Deus; nindayã-—pela blasfêmia. 


TRADUÇÃO 

Manifestando assim sua ira dissimulada, os grandes sábios 
imediatamente decidiram matar o rei. O rei Vena já era dado como 
morto devido à sua blasfêmia contra a Suprema Personalidade de 
Deus. Deste modo, sem usar arma alguma, os sábios mataram o rei 


Vena simplesmente com palavras altissonantes. 
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VERSO 35 


ER PITA SAA | 
sitat resume furta eft an 


rsibhih svasrama-padarh 
gate putra-kalevaram 

sunithà pàlayam àsa 
vidyã-yogena $ocati 


rsibhih-—pelos sábios; sva-asrama-padam-—a seus próprios e res- 
pectivos eremitérios; gate—tendo retornado; putra-—do filho dela; 
kalevaram—o corpo; sunitha—Sunithá, a máe do rei Vena; pála- 
yam Asa—preservou; vidya-yogena—mediante mantras e ingre- 
dientes; socati—enquanto se lamentava. 


TRADUÇÃO 
Após todos os sábios retornarem a seus respectivos eremitérios, 
Sunithã, a mãe do rei Vena, encheu-se de pesar devido à morte de 
seu filho. Ela resolveu preservar o corpo morto de seu filho me- 
diante a aplicação de determinados ingredientes e cantando mantras 
[mantra-yogena]. 





VERSO 36 


g q Reef Tg: | 
ga RR AR A 


ekadá munayas te tu 
sarasvat-salilaplutàh 

hutvagnin sat-kathas cakrur 
upavistãh sarit-tate 


ekadã-—certa vez; munayah--todas aquelas grandes pessoas 
santas; te—elas; tu—entáo; sarasvat-—do rio Sarasvati; salila--na 
água; ãplutãh-—banharam-se; Autvã-—oferecendo oblagóes; agnin— 
aos fogos; sat-kathüh-—conversas. sobre. temas. transcendentais; 
cakruh-—comegaram a fazer; upavistãh-—sentados; sarit-tate--às 
margens do rio. 
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TRADUÇÃO 
Certa vez, as mesmas pessoas santas, após tomarem seu banho 
no rio Sarasvati, puseram-se a executar seus deveres diários, ofere- 
cendo oblações nos fogos de sacrifício. Depois disso, sentados às 
margens do rio, começaram a conversar sobre a pessoa transcen- 
dental e Seus passatempos. 


VERSO 37 


l 
AAA TA A ARA RO 


viksyotthitars tadotpátán 
ahur loka-bhayankarán 

apy abhadram anátháyá 
dasyubhyo na bhaved bhuvah 


viksya—tendo visto; urthitân-=desenvolvidas; tadã—então; utpã- 
tân— perturbações; ahuh-—começaram a dizer; loka—na sociedade; 
bhayam-karán—causando pánico; api—se; abhadram—infortúnio; 
anáthayah—náo tendo governante; dasyubhyah--de ladrões e tra- 
paceiros; na— nào; bhaver—talvez aconteca; bhuvah—do mundo. 





TRADUÇÃO 
Naquela época, várias perturbações em todo o país estavam dei- 
xando a sociedade em pânico. Portanto, todos os sábios puseram-se 
a falar entre si: Já que o rei foi morto e não há quem proteja o 
mundo, as pessoas em geral poderão ser acometidas de infortúnio 
por causa de ladrões e trapaceiros. 


SIGNIFICADO 

Sempre que há perturbações no estado, ou situação de pânico, a 
propriedade e as vidas dos cidadãos ficam em perigo. Isto é causado 
pelo surgimento de vários ladrões e trapaceiros. Num momento 
como esse, subentende-se que o governante (o governo) está morto. 
Todos esses infortúnios aconteceram devido à morte do rei Vena. 
Assim, as pessoas santas ficaram muito ansiosas acerca da segu- 
rança das pessoas em geral. A conclusão é que, muito embora às 
pessoas santas nada tenham a ver com afazeres políticos, elas 
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sempre têm compaixão das/ pessoas em geral. Logo, mesmo que 
se mantenham sempre à parte da: sociedade, por misericórdia e 
compaixão, consideram como os cidadãos possam executar pacifi- 
camente seus rituais e seguir as regras e regulacóes do varnasrama- 
dharma. Esta era a preocupação daqueles sábios. Nesta era de Kali, 
tudo está perturbado, Portanto, as pessoas santas devem adotar o 
cantar do mantra Hare Krsna, como recomendam os $ãstras: 


harer nāma harer nāma 
harer-nümaiva kevalarh 

kalau nàsty eva nàsty eva 
nãsty eva gatir anyathã 


Para a prosperidade espiritual e material, todos devem cantar devo- 
tadamente o mantra Hare Krsna. 


VERSO 38 


Ud wer ET gal 
ir qa nd 


evarh mrsanta rsayo 
dhàvatàrh sarvato-di$am 

pàrhsuh samutthito bhüri$ 
corânâm abhilumpatâm 


evam-—assim; mpy$antah-—enquanto. consideravam; rsayah-—as 
grandes pessoas santas; dhavatam—correndo; sarvatah-disam—de 
todos os lados; parmsuh—poeira; samutthitah—surgiu; bhúrih— 
muita; coranám—de ladróes e: trapaceiros; abhilumpatám—ocu- 
pados em saquear. 


TRADUÇÃO 
Enquanto continuavam a conversar dessa maneira, os grandes 
sábios viram uma tempestade de poeira surgir de todos os lados. 
Esta tempestade era causada pelo correr de ladrões e trapaceiros, 
que estavam saqueando os cidadãos. 
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SIGNIFICADO 
Ladróes e trapaceiros simplesmente aguardam algum levante polí- 
tico a fim de aproveitar-se da oportunidade para saquear as pessoas 
em geral. É sempre necessário um governo forte para manter la- 
drões e trapaceiros inativos em sua profissão. 


VERSOS 39—40 


GET TRA qu geWm | 
dra Auca a frete 11380 
ram A AAA 


HARAN A ques: l9 ol 


tad upadravam àjfiàya 
lokasya vasu lumpatâm 

bhartary uparate tasminn 
anyonyarh ca jighârnsatâm 


cora-prâyarh jana-padam 
hina-sattvam arájakam 

lokán návarayañ chakta 
apitad-dosa-darsinah 


1at—nessa altura; upadravam—o distúrbio; ajñaya—entendendo; 
lokasya—das pessoas em: geral; vasu—riquezas; lumpatám—por 
aqueles que estavam saqueando; bhartari--o protetor; uparate— 
estando morto; tasmin—rei Vena; anyonyam—um ao outro; ca— 
também; jighãrnsatâm-—desejando matar; cora-práyam—cheio de 
ladrões; jana-padam--o estado; hina—desprovido de; sattvam— 
regulacáo; ardjakam—sem rei; lokan—os ladróes e trapaceiros; 
na—nào; avárayan—eles subjugaram; Saktah—capazes de fazê-lo; 
api——embora; tat-doga—a falta disso; darsinah—considerando. 


TRADUÇÃO 
Ao verem a tempestade de poeira, as pessoas santas puderam 
entender que havia muitas irregularidades devido à morte do rei 
Vena. Sem governo, o estado estava desprovido de lei e ordem, e 
consegiientemente houve uma grande insurreição de trapaceiros e 
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ladróes assassinos, que estavam saqueando as riquezas das pessoas 
em geral. Embora os grandes sábios pudessem subjugar os distür- 
bios através de seus poderes —assim como puderam matar o rei 


—eles consideraram impróprio da sua parte fazê-lo. De modo que 
não tentaram parar o distúrbio. 


SIGNIFICADO 

As pessoas santas e grandes sábios-mataram o rei: Vena devido à 
emergência, mas. preferiram não tomar parte no governo a fim de 
subjugar a insurreição de ladrões e trapaceiros, que ocorreu após a 
morte do rei Vena. Matar não é dever de brãhmanas e pessoas 
santas, embora eles às vezes possam fazê-lo em caso de emergência. 
Eles podiam matar todos os ladrões e trapaceiros através dos 
poderes de seus mantras, mas julgaram que era dever dos reis 


ksatriyas fazê-lo. Assim, eles recusaram-se a tomar parte no assunto 
da matança. 


VERSO 41 


MN: O at ada: | 
a a rara a 119211 


brühmanah sama-drk $ànto 
dinánàrh samupeksakah 

sravate brahma tasyâpi 
bhinna-bhandat payo yathá 


brãhmanah-—um brãhmana; sama-drk--equânime; santah— pací- 
fico; dinànàm—os pobres; samupeksakah—menosprezando grossei- 
ramente; sravate—diminui; brahma—poder espiritual; tasya—seu; 


api—decerto; bhinna-bhandat—de um pote rachado; payah—água; 
yathá—assim como. 


TRADUCAO 
Os grandes sábios puseram-se a pensar que, embora um 
bráhmana seja pacífico e imparcial por ser equánime com todos, 
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ainda assim náo é seu dever menosprezar os pobres seres humanos. 
Tal menosprezo faz com que o poder espiritual de um bráhmana 
diminua, assim como um pote rachado deixa vazar a água contida 
nele. 

SIGNIFICADO 

Os brahmanas, o setor mais elevado da sociedade humana, são, 
na sua maioria, devotos. De um modo geral, eles não estão a par 
dos acontecimentos do mundo material porque vivem ocupados 
com suas “atividades de avanço espiritual. Todavia, quando há 
calamidade na' sociedade humana, eles não podem permanecer 
imparciais. Se não fazem algo para aliviar a condição aflita da 
sociedade humana, diz-se que, devido a tal menosprezo; seu conhe- 
cimento espiritual diminui. Quase todos os sábios vão aos Hima- 
laias em busca de seu benefício pessoal, mas Prahlada Maharaja 
disse que não queria somente a liberação. Ele decidiu esperar até 
que fosse capaz de liberar todas as almas caídas do mundo. 

Os bràhmanas em sua condição elevada são chamados de Vaigna- 
vas. Há duas classes de brâhmanas — a saber, brahmana-pandita e 
bràhmana-vaignava. Um brühmana qualificado é naturalmente 
muito erudito, mas, quando sua erudição é avançada ao ponto de 
compreender a Suprema Personalidade de Deus, ele se torna um 
brãhmana-vaisnava: A menos que alguém se torne um Vaisnava, 
sua perfeição de cultura bramínica é incompleta. 

As pessoas santas consideraram mui sabiamente que, embora o 
rei Vena fosse muito pecaminoso, ele nascera em família descen- 
dente de Dhruva Maharaja: Portanto, o sêmen da família devia ser 
protegido pela Suprema Personalidade de Deus, Ke$ava. De tal 
modo, Os sábios queriam tomar algumas medidas para aliviar à 
situação. Por falta de um rei, tudo estava em desordem e confusão. 


VERSO 42 


am dup fe denih 
Ars RARA IR 


nángasya vam$o ràjarser 
esa sarhsthâtum arhati 

amogha-viryã hi nrpã 
varhse 'smin kesavasrayah 
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na—náo; angasya—do rei Añga; vamsah—linhagem familiar; 
raja-rseh—do rei santo; esah—esta; sarhsthātum—ser interrompida; 
arhati—devia; amogha—sem pecado, poderoso; viryãh—o sêmen 
deles; hi—porque; nrpãh-—reis; varse—na família; asmin—esta; 
kesava—da Suprema Personalidade de Deus; asrayâh—sob o 
abrigo. 


TRADUÇÃO 
Os sábios decidiram que a descendência da família do santo rei 
Anga não devia ser interrompida, pois nesta família o sêmen era 
muito poderoso e os filhos tinham a tendência de se tornarem devo- 
tos do Senhor. 


SIGNIFICADO 

A pureza da sucessão hereditária chama-se amogha-virya. A 
sucessão seminal piedosa em famílias duas-vezes-nascidas dos 
brãâhmanas e ksatriyas especialmente, bem: como em: famílias 'de 
vaisyas, deve ser mantida muito pura através da observância dos 
processos purificatórios, a começar do garbhadhâna-sarnskãra, que 
se observa antes da concepção de um filho, A menos que este pro- 
cesso. purificatório seja estritamente observado, especialmente por 
brãhmanas, os descendentes familiares tornam-se impuros, e gra- 
dualmente as atividades pecaminosas tornam-se visíveis na família. 
Maharaja Aúga era muito puro devido à purificação do sêmen na 
família de Mahãrája Dhruva. Contudo, seu sêmen contaminou-se 
em contato com sua esposa, Sunithã, que resultava ser a filha da 
morte personificada. Por causa deste sêmen poluído, o rei Vena foi 
produzido. Isto foi uma catástrofe na família de Dhruva Mahãrája. 
Todas as pessoas santas e sábios consideraram este ponto, e decidi- 


ram tomar medidas quanto a isto, como descrevem os versos 
seguintes. 





VERSO 43 


Rif Rua aérea: | 
YE A ARER TE IRI 


viniscityaivam rsayo 
vipannasya mahipateh 
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mamanthur ürurh tarasã 
tatrasid báhuko narah 


viniscitya—decidindo; evam=assim; rsayah—os grandes sábios; 
vipannasya—morto; mahi-pateh—do rei; mamanthuh-—agitaram; 
ürum—as coxas; tarasã--com poder específico; tatra—em conse- 
qiiéncia disso; dsit--nasceu; bãhukah--chamado Bahuka (anão); 
narah—uma pessoa. 


TRADUÇÃO 
Após tomarem esta decisão, as pessoas santas e sábios agitaram 
as coxas do corpo morto do rei Vena com muita força e segundo 
um método específico. Como resultado dessa centrifugação, nasceu 
uma pessoa semelhante a um anão do corpo do rei Vena. 


SIGNIFICADO 

O fato de nascer uma pessoa da centrifugação das coxas do rei 
Vena prova que a alma espiritual é individual e distinta do corpo. 
Os grandes sábios e pessoas santas puderam gerar outra pessoa do 
corpo do falecido rei-Vena, mas não lhes foi possível fazer o rei 
Vena ressuscitar. O rei” Vena” havia falecido, 'e' decerto assumira 
outro corpo. Os sábios e pessoas santas só estavam interessados no 
corpo de Vena por este ser o resultado da sucessão seminal na famí- 
lia de Mahàrája Dhruva. Conseqüentemente, os ingredientes com 
os quais outro corpo podia ser produzido encontravam-se no corpo 
do rei Vena. Mediante determinado processo, ao agitarem as coxas 
do corpo morto, surgiu outro corpo. Apesar de morto, o corpo do 
rei Vena fora preservado com drogas e mantras cantados pela mãe 
do rei Vena. Dessa maneira, os ingredientes para a produção de 
outro corpo encontravam-se naquele corpo. Quando o corpo da 
pessoa chamada Bahuka surgiu do-corpo morto do rei Vena, não 
foi algo realmente muito prodigioso. Era simplesmente uma questão 
de saber como fazê-lo. Com o sêmen de um corpo, outro corpo é 
produzido, e os sintomas vitais são visíveis devido ao fato de a alma 
alojar-se nesse corpo. Não se deve pensar que era impossível outro 
corpo surgir do corpo morto de Mahãrãja Vena. Obteve-se isto pela 
ação hábil dos sábios. 
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VERSO 44 


Eum M TE NI 
re aagi: gel 


küka-krsno "tihrasvàngo 
hrasva-bâhur mahã-hanuh 

hrasva-pân nimna-nãsâgro 
raktâkgas tâmra-miirdhajah 


kaka-krsnah—negro como um corvo; ati-hrasva-—muito curtos; 
añgah—seus membros; hrasva-=curtos;' bâhuh—seus: braços; 
mahá—grandes; hanuh-—suas: mandíbulas; Arasva—curtas; pi 
suas pernas; nimna—achatado; nása-agrah—a ponta de seu nariz; 
rakta—avermelhados; aksah—seus olhos; tāmra—como o cobre; 
múrdha-jah—seu cabelo. 





TRADUÇÃO 
Esta pessoa nascida das coxas do rei Vena foi chamada de 
Báhuka, e sua tez era negra como a de um corvo, Todos os membros 
de seu corpo eram muito curtos, seus braços e pernas eram curtos, e 
suas mandíbulas muito largas. Seu nariz era achatado, seus olhos, 
avermelhados, e seu cabelo, da cor do cobre. 


VERSO 45 


dq el a A 1 
enter q fieis leu 


tam tu te 'vanatam dinam 
kim karomiti vàdinam 
nisidety abruvams táta 
sa nisadas tato 'bhavat 


tam—a ele; tu—entáo; te—os sábios; avanatam—prostrou-se; 
dinam—manso; kim—o que; karomi— devo: fazer; iti—assim; 
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vüdinam— perguntando; nisida—simplesmente senta-te; 
abruvan—eles responderam; táta—meu querido Vidura; sah—ele; 
nisadah—chamado Nigáda; tatah—depois disso; abhavat— 
tornou-se. 


TRADUÇÃO 
Ele era muito submisso e manso, e, logo após seu nascimento, 
prostrou-se e perguntou: “Senhores, 0 que devo fazer?” Os grandes 
sábios responderam: “Por favor, senta-te [nisida].” Assim nasceu 
Nisáüda, o pai da raca Naisáda. 


SIGNIFICADO 

Os s$ástras dizem que'a cabeça do corpo representa os brühma- 
nas, os braços representam os kgarrivas, o abdômen representa os 
vaifyas, e as pernas, começando com as coxas, representam os 
füdras. Às vezes, os śūdras são chamados de negros, ou krsna. Os 
brâhmanas são chamados de $ukla, ou brancos, e os ksatriyas e os 
vaisyas são uma mistura de branco e preto. Contudo, dizem que 
quem é extraordinariamente branco tem a pele dessa cor devido à 
lepra branca. Pode-se concluir que a cor branca ou dourada é a cor 
da casta superior, e a cor negra é dos sadras. 


VERSO 46 


ara tera Aa iara: | 
EÀ AFAA LRI 


tasyā varnsyàs tu naişādā 
giri-kānana-gocarāh 

yenüharaj jayamàno 
vena-kalmasam ulbanam 


tasya—seus (de Nigáda); vam$ vah—descendentes; tu—entáo; nai- 
sadah—chamados Naisádas; giri-kanana—as colinas e as florestas; 
gocarüh—habitando; yena— porque; aharat—ele tomou para si; 
jayamánah—tendo nascido; vena—do rei Vena; kalmagam—todas 
as classes de pecado; ulbanam— muito amedrontadores. 
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TRADUÇÃO 
Após o nascimento de Nigâda, ele imediatamente encarregou-se 
de todas as ações resultantes das atividades pecaminosas do rei 
Vena. De tal modo, essa classe Naigáda está sempre ocupada em 
atividades pecaminosas como roubar, saquear e caçar. Conseqüen- 
temente, eles têm permissão de viver somente nas colinas e nas 
florestas. 


SIGNIFICADO 

Os Naigádas náo têm permissão de viver em cidades e centros 
urbanos porque são pecaminosos por natureza. De tal modo, seus 
corpos são muito feios, e suas ocupações também são pecaminosas. 
Devemos saber, entretanto, que mesmo estes homens pecaminosos 
(que às vezes são chamados de Kirãtas) podem libertar-se de sua 
condição pecaminosa e atingir a mais elevada plataforma Vaisnava 
pela misericórdia de um devoto puro. A ocupação no transcenden- 
tal serviço: devocional amoroso ao Senhor pode tornar qualquer 
pessoa, por mais pecaminosa que seja, digna de voltar ao lar, voltar 
ao Supremo. É preciso apenas livrar-se de toda a contaminação 
mediante o processo de serviço devocional, Dessa maneira, todos 
podem capacitar-se a voltar ao lar, voltar ao Supremo. O próprio 
Senhor confirma isto no Bhagavad-gitã (9.32): 


mā hi pürtha vyapásritya 
ye pi syuh pápa-yonayah 

striyo vaisyãs tathã Súdrãs 
te pi yânti param gatim 


“Ó filho de Prtha, aqueles que se refugiam em Mim, mesmo que 
tenham nascimento inferior — de mulheres, vaisyas [mercadores], 
bem como de súdras [trabalhadores] — podem aproximar-se do 
destino supremo.” 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Quarto 
Canto, Décimo-quarto Capítulo do Srimad-Bhãgavatam, intitulado 
“A história do rei Vena." 


CAPÍTULO QUINZE 


Aparecimento e coroação do rei Prthu 


VERSO 1 
554 ya 
ma mta: 
auge morar (omen Rd 
maitreya uvãca 
atha tasya punar Viprair 
aputrasya mahipateh 
bàhubhyàrn mathyamánàbhyàrn 
mithunam samapadyata 


maitreyah uváca-—Maitreya continuou a: falar; atha—assim; 
tasya—seu; punah—novamente; vipraih—pelos brühmanas; aputra- 
sya—sem filho; mahipateh=do rei; bahubhyam—dos braços; 
mathyamanabhyám—sendo agitados; mithunam-—um casal; sama- 
padyata—nasceu. 


TRADUÇÃO rm pa Ñ 
O grande sábio Maitreya prosseguiu: Meu querido Vidura, assim, 
os brühmapas e os grandes sábios agitaram novamente os dois 
bracos do corpo morto do rei Vena. Como resultado surgiu um 
casal de seus braços. 


VERSO 2 


ax em figa tee ia: | 
sa: tera fiat en IR 





696 Srimad-Bhãgavatam [Canto 4, Cap. 15 


tad drstvã mithunam jàtam 
rsayo brahma-vâdinah 

ücuh parama-santustã 
viditvà bhagavat-kalàm 


tat—isto; drsfva-—vendo; mithunam-—casal; jâtam-—nascido; rsa- 
yah—os grandes sábios; brahma-vâdinah—muito eruditos em 
conhecimento védicos Rcuh--disseram;' parama-—muitíssimo; san- 
tustah—estando satisfeitos; viditvi—sabendo; bhagavat—da 
Suprema Personalidade de Deus; kalim-—expansão. 


TRADUÇÃO 
Os grandes sábios eram altamente eruditos em conhecimento 
védico. Ao verem o casal nascido dos braços do corpo de Vena, 
ficaram muito satisfeitos, pois puderam compreender que aquele 
casal era uma expansão de uma porção plenária de Visnu, a 
Suprema Personalidade de Deus. 


| SIGNIFICADO 
| Era perfeito o método adotado pelos grandes sábios e eruditos, 
que eram muito versados em conhecimento védico. Eles eliminaram 
todas as reações das atividades pecaminosas do rei Vena, providen- 
ciando que o rei Vena primeiramente desse origem a Báhuka, des- 
crito no capítulo anterior. Depois que o corpo do rei Vena foi assim 
purificado, dele nasceu um casal, e os grandes sábios puderam 
entender que aquela era uma expansão do Senhor Visnu. Esta 
expansão, evidentemente, não era visnu-tativa, mas sim uma 


expansáo especificamente dotada de poder do Senhor Visnu co- 
nhecida como ávesa. 


VERSO 3 

Tua x3: 
a fa er gae d 
pias: ref: gerent 113 1 


rsaya ücuh 
esa visnor bhagavatah 
kalà bhuvana-pàlini 


Aparecimento e coroação do rei Prthu 


iyarn ca laksmyàh sambhütih 
purusasyanapáyini 


rsayah úcuh-—os sábios disseram; esah—este homem; visnoh—do 
Senhor Visnu; bhagavatah—da Suprema Personalidade de Deus; 
kala—expansio; bhuvana-pálini—que mantém o mundo; ¡yam— 
esta mulher; ca—também; laksmyah—da deusa da fortuna; sam- 
bhütih—expans&o; purusasya—do Senhor; anapüyini—inseparável. 


TRADUÇÃO 
Os grandes sábios disseram: O homem é uma expansão plenária 
do poder do Senhor Visnu, que mantém todo o universo, e a mulher 
é uma expansão plenária da deusa da fortuna, que jamais se separa 
do Senhor. 


SIGNIFICADO 

Nesta passagem menciona-se claramente à importância de a 
deusa da fortuna jamais estar separada do Senhor. As pessoas no 
mundo material gostam muito: da deusa da fortuna, e querem:o 
favor dela sob a forma de riquezas. Elas devem saber, entretanto, 
que a deusa da fortuna é inseparável do Senhor Vignu. Os 
materialistas devem entender que a:deusa da fortuna deve ser ado- 
rada juntamente com o Senhor Visnu e não deve ser considerada 
separadamente. Os materialistas que buscam o favor da deusa da 
fortuna devem adorar o Senhor Vignu e Lakgmi juntos para mante- 
rem sua opulência material. Se um materialista adotar a política de 
Ràvana, que queria separar Sitã do Senhor Râmacandra, o pro- 
cesso de separação acabará com ele. Aqueles que são muito ricos e 
receberam o favor da deusa da fortuna neste mundo devem utilizar 
seu dinheiro a serviço dọ Senhor. Dessa maneira} poderão con- 
tinuar em sua posição opulenta sem perturbações. 


VERSO 4 


al qa a ga aa TA: 
qa ara a vun 


ayarh tu prathamo rajñám 
pumán prathayita yasah 
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prthur náma mahaárájo 
bhavisyati prthu-sravàh 


ayam—este; tu—entáo; prathamah-=o primeiro; rājñām-—dos 
reis; pumán—o homem; prathayitá—expandirá; yasah—reputagio; 
prthuh— Maháràja Prthu; nàma—chamado; mahà-ràjah—o grande 
rei; bhavisyati—tornar-se-á; prthu-$ravãh-—de amplo renome. 


TRADUÇÃO 
Dos dois, o homem será capaz de expandir sua reputação por 
todo o mundo. Seu nome será Prthu. Na verdade, ele será o pri- 
meiro entre os reis. 


SIGNIFICADO 

Há diferentes classes de encarnações da Suprema Personalidade 
de Deus. Nos $ástras se diz que Garuda (o transportador do Senhor 
Visnu) e o Senhor Siva e Ananta são todos encarnações poderosís- 
simas do aspecto Brahman do Senhor. Do mesmo modo, Sacipati, 
ou Indra, o reido céu, é uma encarnação do aspecto de luxúria do 
Senhor. Aniruddha é uma encarnação da mente do Senhor, De 
modo semelhante, o rei Prthu é uma encarnação da força gover- 
nàmental do Senhor. Assim, as pessoas santas e os grandes sábios 
predisseram as atividades futuras do rei Prthu, o qual, como já foi 
explicado, é uma encarnação parcial de uma expansão plenária do 
Senhor. 


VERSO 5 


da q a | 
ama ma RR A 


iyam ca sudati devi 
guna-bhüsana-bhüsana 

arcir náma vararohá 
prihum evavarundhati 


iyam—essa menina; ca—e; su-dati—que tem dentes muito bons; 
devi—a deusa da fortuna; guna-—pelas boas qualidades; bhügana— 
adornos; bhiúsanã-—que embeleza; arcih-—Arci; nãma—chamada; 
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vara-ãrohã-—belíssima; prthum-—ao rei Prthu; eva—decerto; avarun- 
dhati—estando muito apegada. 


TRADUÇÃO 
A mulher tem dentes tão lindos e qualidades tão belas que na 
verdade embelezará os adornos que usar. Seu nome será Arci. No 
futuro ela aceitará o rei Prthu como seu esposo. 


VERSO 6 


a aa aa tica | 
a a R iaa I 


esa sâksãd dharer arnso 
jato loka-riraksayá 

iyarh ca tat-parà hi $rir 
anujajfie napàyini 


esah—esse menino; saksar—diretamente; hareh-—da Suprema 
Personalidade de Deus; am$ah—representante parcial; jarah—nas- 
cido; loka—todo o mundo; riraksaya—com desejo de proteger; 
iyam—essa menina; ca—também; tat-para—muitíssimo apegada a 
ele; hi—decerto; $rih—a deusa da fortuna; anujajñe-—nasceu; 
anapayini—inseparável. 





TRADUÇÃO 
Sob a forma do rei Prthu, a Suprema Personalidade de Deus 
aparece através de uma parte de Sua potência para proteger a popu- 
lação do mundo. A deusa da fortuna é a companheira constante do 
Senhor, e por isso encarna parcialmente como Arci para tornar-se a 
rainha do rei Prthu. 


SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gitã, o Senhor diz que, sempre que alguém pre- 
senciar algum poder extraordinário, deverá concluir que uma repre- 
sentação parcial específica da Suprema Personalidade de Deus está 
presente. Embora haja inúmeras personalidades assim, nem todas 
elas são expansões plenárias visnu-tartva diretas do Senhor. Muitas 
entidades vivas são classificadas entre as Sakti-tattvas. Tais 





700 Srimad-Bhãgavatam [Canto 4, Cap. 15 


encarnações, dotadas de: poder para propósitos específicos, sáo 
conhecidas como saktyâvesa-avatãras. O rei Prthu era um desses 
Saktyâvesa-avatâras do Senhor. Do mesmo modo, Arci, a esposa do 
rei Prthu, era Saktyâvesa-avatãra da deusa da fortuna. 


VERSO 7 


33 quw 
safa md Amaro ag! | 
gua gaara fa qa af! 


maitreya uvãca 
prasarhsanti sma tarh viprã 
gandharva-pravará jaguh 
mumucuh sumano-dhãrãh 
siddhà nrtyanti svah-striyah 


maitreyah uváca—o grande santo Maitreya disse; praśarhsanti 
sma—louvaram, glorificaram; tam—a ele (Prthu); viprah—todos os 
brâhmanas; gandharva-pravarâh-—os melhores dos Gandharvas; 


jaguh—cantaram; mumucuh—langaram; sumanah-dháráh—chuvas 


de: flores; siddhah—as personalidades de Siddhaloka; nrtyanti— 
estavam dançando; svah-—dos planetas celestiais; striyah—mulheres 
(as Apsarás). 





TRADUÇÃO 
O grande sábio Maitreya continuou: Meu querido. Viduraji, 
naquela ocasião, todos os bráhmanas louvaram e glorificaram 
sumamente o rei Prthu, e os melhores cantores de Gandharvaloka 
cantaram suas glórias. Os habitantes de Siddhaloka jogaram flores, 
e as belas mulheres nos planetas celestiais dançaram em êxtase. 


VERSO 8 
e Agir RÃ) 
mo saga ame do 


Sankha-türya-mrdangadya 
nedur dundubhayo divi 


Verso 10] Aparecimento e coroação do rei Prthu 


tatra sarva upájagmur 
devarsi-pitrnám ganãh 


Sankha—búzios; tiirya—cornetas; mrdanga—tambores; adyah—e 
assim por diante; neduh—vibraram; dundubhayah imbales; 
divi—no espago exterior; tatra—ali; sarve—todos; upajagmuh— 
vieram; deva-rsi—semideuses e sábios; pitfnâm—de antepassados; 
ganãh—grupos. 


TRADUÇÃO 
Búzios, cornetas, tambores e timbales vibraram no espaço ex- 
terior. Grandes sábios, antepassados e personalidades dos planetas 
celestiais vieram todos à Terra, provenientes de vários sistemas 
planetários. 


VERSOS 9—10 


a ad: aa que 
Aere in el e E SN 
gaara dd Wu ra! 
que ma: wo quis: o 


brahmã jagad-gurur devaih 
sahásrtya suresvaraih 

vainyasya daksine haste 
drsivà cihnarh gadabhrtah 


püdayor aravindam ca 
tarn vai mene hareh kalàm 
yasyàpratihatarh cakrarn 
arn$ah sa paramesthinah 


brahmü—Senhor Brahmã; jagat-guruh—o mestre do universo; 
devaih—pelos semideuses; saha—acompanhado; àsrtya—chegando; 
sura-i$varaih—com os líderes de todos os planetas celestiai 
vainyasya—de Maharaja Prthu, o filho de Vena; daksine—direita; 
haste—na màáo; drstvà—vendo; cihnam— marca; gadà-bhrtah—do 
Senhor Visnu, que carrega uma maça; pâdayoh—nos dois pés; 





| 
| 
| 
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aravindam—flor de lótus; ca—também; tam—a ele; vai—certa- 
mente; mene—ele entendeu; hareh—da Suprema Personalidade de 
Deus; kalàm— parte de uma expansáo plenária; yasya—cujo; 
apratihatam—invencível; cakram—disco; am$ah—representagáo 
parcial; sah—ele; paramesthinah—da Suprema Personalidade de 
Deus: 


TRADUCAO 

O Senhor Brahmá, o mestre de todo o universo, chegou ali 
acompanhado por todos os semideuses e seus líderes. Vendo as linhas 
da palma da mão do Senhor Visnu na mão direita do rei Prthu e 
impressões de flores de lótus nas solas de seus pés, o Senhor 
Brahmã pôde entender que o rei Prthu era uma representação 
parcial da Suprema Personalidade de Deus. Uma pessoa cuja 
palma da mão tem o sinal de um disco, bem como outras linhas 
semelhantes, deve ser considerada uma representação ou encar- 
nação parcial do Senhor Supremo. 





SIGNIFICADO 

Há um sistema mediante o qual pode-se reconhecer uma encar- 
nação da Suprema Personalidade de Deus. Hoje em dia tornou-se 
moda barata aceitar qualquer patife como uma encarnação de 
Deus, mas, por este acontecimento, podemos ver que o Senhor 
Brahmã examinou pessoalmente as mãos e pés do rei Prthu em 
busca de sinais específicos, Em suas profecias, os sábios eruditos e 
bràhmanas aceitaram Prthu Mahárája como uma expansão parcial 
plenária do Senhor. Durante a presença do Senhor Krsna, entre- 
tanto, certo rei declarou ser Vásudeva, e o Senhor Krsna o matou. 
Antes de aceitar alguém como encarnação de Deus, deve-se veri- 
ficar sua identidade de acordo com os sintomas mencionados nos 
Sàstras. Sem esses sintomas, o farsante fica sujeito a ser morto pelas 
autoridades por fazer-se passar por uma encarnação de Deus. 


VERSO 11 


RR SR RR: | 
aora ag a: 11220 


Verso 12] Aparecimento e coroacáo do rei Prthu 


tasyübhiseka árabdho 
brühmanair brahma-vàdibhih 
übhigecaniküny asmai 
ãjahruh sarvato janãh 


tasya—sua; abhisekah--coroação; ãrabdhah-—foi providenciada; 
brühmanaih—pelos bràhmanas eruditos; brahma-vàdibhih—ape- 
gados aos rituais védicos; dbhisecanikáni— arafernália variada 
para executar a cerimónia; asmai— para ele; ajahruh—coletaram; 
sarvatah—de todas as direções; janüh— pessoas. 


TRADUÇÃO 
Os bráhmanas eruditos, que eram muito apegados às cerimônias 
ritualísticas védicas, providenciaram então a coroação do rei, Pes- 
soas de todas as direções coletaram toda a espécie de parafernália 
para a cerimônia. Assim, tudo ficou pronto. 


VERSO 12 


cera Ca am E | 
de e ARO ARA RI 


sarit-samudrá girayo 
nàgà gàvah khagà mrgàh 
dyauh kgitih sarva-bhitâni 
samaájahrur upáyanam 


sarit—os rios; samudrüh—os mares; girayah—as montanhas; 
nãgãh—as serpentes; gâvah-—as vacas; khagãh—os pássaros; 
mrgàh—os animais; dyauh—o céu; ksitih—a Terra; sarva-bhütüni— 
todas as entidades vivas; samajahruh—coletaram; upáyanam— 
diferentes classes de presentes. 


TRADUÇÃO 
Todos os rios, mares, colinas, montanhas, serpentes, vacas, pás- 
saros, animais, planetas celestiais, o planeta Terra e todas as demais 
entidades vivas coletaram vários presentes, de acordo com suas 
capacidades, para oferecé-los ao rei. 
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VERSO 13 
ASA AENA: DATA: amaga: | 
TRga RAAR 1 


so 'bhişikto mahārājah 
suvásah sadhv-alañkrtah 

patnyarcisalankriaya 
vireje 'gnir ivaparah 


sah—o rei; abhisiktah—sendo'coroado; maharajah—Maharaja 
Prthu; su-vasah—primorosamente vestido; sadhu-alankrtah—alta- 
mente decorado com adornos; patnyá—junto com sua esposa; 
arcigà—chamada Arci; alankrtaya— muito bem enfeitada; vireje— 
pareciam; agnik-— fogo; iva—como; apardh--outro: 


TRADUÇÃO 
Assim, o grande rei Prthu, primorosamente vestido com roupas e 
adornos, foi coroado e instalado no trono. O rei e sua esposa, Arci, 


que também estava primorosamente enfeitada, pareciam exata- 
mente como o fogo. 


VERSO 14 


SA Ro quee | 
TO ATAR fnm tul 


rasmai jahãra dhanado 
haimam vira varâsanam 

varunah salila-srâvam 
átapatram $asi-prabham 


tasmai—a ele; jahãra— presenteou; dhana-dah—o tesoureiro dos 
semideuses (Kuvera); haimam-—feito-de ouro; vira-—ó Vidura; vara- 
ãsanam-—trôno real; varunah-—o semideus Varuna; salila-srâvam— 
derramando partículas dágua; Arapatram—guarda-sol; Sasi-pra- 
bham-—brilhante como a lua. 


Verso 16] Aparecimento e coroação do rei Prthu 


TRADUÇÃO 
O grande sábio continuou: Meu querido Vidura, Kuvera presen- 
teou o grande rei Prthu com um trono de ouro: O semideus Varuna 
presenteou-o com um guarda-sol que constantemente borrifava 
finíssimas partículas dágua e era brilhante como a lua. 


VERSO 15 


e e: fidi nsn | 
q: faca qué tau ae TIA 


vàyu$ ca vàla-vyajane 
dharmah kirtimayirh srajam 
indrah kiritam utkrstam 
dandarh sarhyamanarh yamah 


vãyuh—o semideus do ar; ca—também; vãla-vyajane—duas 
câmaras feitas de pêlo; dharmah—o rei da religião; kirti-mayim-— 
expandindo nome e fama; srajam—guirlanda; indrah—o rei do céu; 
kirijam-—elmo; utkrsfam—muito precioso; dandam—cetro; sa- 
myamanam—para governar:o mundo; yamah-—o superintendente 
da morte. 

TRADUÇÃO 

O semideus do ar, Vayu, presenteou o rei Prthu com dois abanos 
[câmaras] de pêlo; o rei da religião, Dharma, presenteou-o com 
uma guirlanda de flores que expandiria sua fama; o rei do céu, 
Indra, presenteou-o com um elmo precioso; e o superintendente da 
morte, Yamarãja, presenteou-o com um cetro que ele usaria para 
governar o mundo. 


VERSO 16 


a Ai A M ERR | 
e qa aaa fra 11241 


brahmã brahmamayam varma 
bhàrati hàram uttamam 

harih sudarsanarh cakram 
tat-patny avyáhatam $riyam 
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brahmá—Senhor Brahma; brahma-mayam—feita de conheci- 
mento espiritual; varma—armadura; bhárati—a deusa da sabedoria; 
háram—colar; uttamam—transcendental; harih—a Suprema Per- 
sonalidade de Deus; sudaríanam cakram—disco Sudarsana;. tat- 
patni—Sua esposa (Lakgmi); avyahatam—imperecível; sriyam— 
beleza e opuléncia. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Brahmã presenteou'o rei Prthu com uma veste prote- 
tora feita de conhecimento espiritual. Bhãrati [Sarasvati], a esposa 
de Brahmã, deu-lhe um colar transcendental. O Senhor Visgu 
presenteou-o com um disco Sudarsana, e a esposa do Senhor 
Vispu, a deusa da fortuna, deu-lhe opulências imperecíveis. 


SIGNIFICADO 

Todos os:semideuses deram vários presentes-ao rei Prthu. Hari, 
uma encarnação da Suprema Personalidade Deus conhecida como 
Upendra no planeta celestial, presenteou o-rei-com um disco Sudar- 
Sana. Deve-se entender que este disco Sudarsana não é exatamente 
o mesmo tipo de disco Sudar$ana usado pela Personalidade de 
Deus, Krsna, ou Visnu. Uma vez que Maharája Prthu era uma 
representagáo parcial do poder da:Suprema Personalidade de Deus, 
o disco Sudaréana dado a:ele representava o poder parcial do disco 
Sudarsana original. 


VERSO 17 


IT TA AA | 
arise bee Tot ta MIS 


dasa-candram asirh rudrah 
Sata-candram tathambika 

somo 'mrtamayán asvams 
tvastá rúpasrayam ratham 


dasa-candram—decorada com: dez luas; asim—espada; rudrah— 
Senhor Siva; sata-candram—decorado com cem luas; tathã-—dessa 
maneira; ambikã-—-a deusa Durgã; somah-—o semideus da Lua; 
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ampta-mayân—feitos de néctar; asvan—cavalos; tvastã—o semi- 
deus Visvakarma; rúpa-asrayam—belíssima; ratham—uma qua- 
driga. 
TRADUÇÃO 

O Senhor Siva presenteou-o com uma espada dentro de uma 
bainha gravada com dez luas, é sua esposa, a deusa Durgã, 
presenteou-o com um escudo marcado com cem luas. O semideus 
da Lua presenteou-o com cavalos feitos de néctar, e o semideus 
Visvakarmã deu-lhe de presente uma belíssima quadriga. 


VERSO 18 


af ad a a! 
xq: ri ment eh genere ^ et 


agnir àja-gavarh cüparn 
süryo ra$mimayan igün 
bhüh püduke yogamayyau 
dyauh puspâvalim anvaham 


agnih—o semideus do fogo; aja-gavam—feito com os chifres de 
bodes e vacas; capam—um arco; súryah—o deus do Sol; rasmi- 
mayün—brilhantes como o brilho do sol; isún—flechas; bhúh— 
Bhúmi, a deusa predominante da Terra; püduke—dois chinelos; 
yoga-mayyau—repletos de poder místico; dyauh-—os semideuses no 
espaco exterior; puspa—de flores; àvalim— presente; anu-aham— 
dia após dia. 


TRADUÇÃO 
O semideus do fogo, Agni, presenteou-o com um arco feito com 
os chifres de bodes e vacas. O deus do Sol presenteou-o com flechas 
tão brilhantes como o brilho do sol. A deidade predominante de 
Bhürloka presenteou-o com chinelos repletos de poder místico. Dia 
após dia, os semideuses do espaço exterior trouxeram-lhe presentes 
sob a forma de flores. 


SIGNIFICADO 
Este verso descreve que os chinelos do rei eram dotados de 
poderes místicos (paduke yogamayyau). Assim, logo que o rei 
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colocava seus pés nos chinelos, estes imediatamente o transporta- 
vam para o lugar que ele desejasse. Os yogis místicos podem 
transferir-se de um lugar a outro sempre que desejam. Um poder 
semelhante foi aplicado nos chinelos do rei Prthu. 


VERSO 19 


avi guita fat me: | 
o UA] 


nàjyarn sugitarn váditram 
antardhànarh ca khecarüh 

rsayas cásisah satyah 
samudrah sankham àtmajam 


nãtyam—a arte do drama; su-gitam—a arte de entoar doces 
canções; váditram—a arte de tocar instrumentos musicais; an- 
tardhánam—a arte de desaparecer; ca—também; khe-cardh—semi- 
deuses que viajam pelo espaço exterior; rsayah—os grandes sábios; 
ca—também; asisah—béngios; satyah—infaliveis; samudrah—o 
semideus do oceano; Sankham-—búzio; Atma-jam—produzido por 
ele mesmo. 





TRADUÇÃO 
Os semideuses que sempre viajam pelo espaço exterior deram ao 
rei Prthu as artes de executar dramas, entoar canções, tocar instru- 
mentos musicais e desaparecer segundo sua vontade. Os grandes 
sábios, também, concederam-lhe bênçãos infalíveis. O oceano 
ofereceu-lhe um búzio produzido pelo oceano. 


VERSO 20 


fires: dar a: | 
visa art edt d Ron 


sindhavah parvatà nadyo 
ratha-vithir mahãtmanah 

süto "tha mágadho vandi 
tarn stotum upatasthire 
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sindhavah—os mares; parvatah—as montanhas; nadyah—os 
rios; ratha-vithih—os caminhos para a quadriga passar; mahá- 
ātmanah—da grande alma; sūtah—um profissional que oferece lou- 
vores; atha—então; māgadhah—um poeta profissional; vandi—um 
orante, um profissional; vam—a ele; stotum—para louvar; upa- 
tasthire—apresentaram-se. 


TRADUÇÃO 
Os mares, montanhas e rios deram-lhe passagem para que ele 
dirigisse sua quadriga sem obstáculos, e um sūta, um māgadha e 
um vandi ofereceram-lhe orações e louvores. Todos eles apresentaram- 
se perante o rei para cumprir seus respectivos deveres. 


VERSO 21 


AREA YA: MAMA | 
da ar A RA 


stávakdms tán abhipretya 
prthur vainyah pratâpavân 

megha-nirhradayã vãcã 
prahasann idam abravit 


stâvakân-—-ocupadas em oferecer orações; tân—aquelas pessoas; 
abhipretya— vendo, entendendo; prthuh—rei Prthu; vainyah—filho 
de Vena; pratápa-ván—poderosíssimo; megha-nirhradaya—grave 
como o trovejar de nuvens; vácá—com uma voz; prahasan—sor- 
rindo; idam—isto; abravit-—ele falou. 


TRADUCAO 
Assim, ao ver os profissionais diante dele, o poderosíssimo rei 
Prthu, filho de Vena, congratulou-os com um sorriso, e, com à 
gravidade do trovejar de nuvens, falou o seguinte. 


VERSO 22 
guess. 
situs &owunp wiep afd- 
asp Y an | 
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feat wp ux direi 
aaa Ra Rr a: MR 
prthur uvãca 
bhoh süta he mãgadha saumya vandil 
loke 'dhunãspasta-gunasya me syãt 
kim à$rayo me stava ea yojyatàrn 
mà mayy abhüvan vitathà giro vah 


prihuh. uvàca—o rei. Prthu. disse; bhoh. süta—ó. süta; he mà- 
gadha—ó mágadha; saumya—amáveis; vandin—ó devoto oferecendo 
orações; loke—neste' mundo; adhund—justamente agora; aspasta— 
náo distintas; gunasya—cujas qualidades; me-—minhas; syãt-—talvez 
haja; kim— por que; ãsrayah-— refúgio; me—em mim; stavah— lou- 
vais; esah— isto; yojyatâm— pode ser aplicado; mà— nunca; mayi—a 
mim; abhüvan—fossem; vitathüh-—em v&o; girah— palavras; vah— 
vossas. 


TRADUÇÃO 
O rei Prthu disse: Ó amáveis súta, mágadha e o outro devoto que 
oferecem orações, as qualidades das quais falastes não são distintas 
em mim. Por que, então, deveríeis louvar-me por todas essas quali- 
dades quando elas não repousam em mim? Não quero que essas 
vras a mim destinadas sejam em vão. É melhor, pois, que elas 
sejam oferecidas a outrem. 





SIGNIFICADO 

As orações e louvores oferecidos pelo süta, pelo mágadha e 
pelo vandi explicavam as qualidades divinas de Mahãrãja Prthu, 
pois ele era uma encarnação $aktyâvesa da Suprema Personalidade 
de Deus. Contudo, como as qualidades ainda não estavam manifes- 
tas, o rei Prthu mui humildemente perguntou por que os devotos 
deveriam louvá-lo com palavras tão elevadas. Ele não queria que 
ninguém lhe oferecesse orações ou o glorificasse a menos que ele 
possuísse as verdadeiras qualidades das quais eles falavam. O ofere- 
cimento de orações foi certamente apropriado, pois ele era uma 
encarnação da Divindade, mas, ele advertiu que ninguém deve ser 
aceito como encarnação da Personalidade de Deus sem ter as quali- 
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dades divinas. No momento atual, há muitas ditas encarnacóes da 
Personalidade de Deus, só que elas náo passam de meros tolos e 
patifes que o povo aceita como encarnações de Deus apesar de não 
terem qualidades divinas. O rei Prthu desejava que suas verdadeiras 
características pudessem no futuro justificar tais palavras de louvor, 
Embora não houvesse imperfeições nas orações oferecidas, Prthu 
Maharaja indicou que tais orações não devem ser oferecidas a uma 
pessoa indigna que finge ser uma encarnação da Suprema Personali- 
dade de Deus. 


VERSO 23 


TASA PINATE- 

a aaa: | 
AMA, 

qa a aa aa RRI 


tasmát parokse 'smad-upasrutany alar 
karisyatha stotram apicya-vácah 

saty uttamasloka-gunanuvade 
jugupsitarh na stavayanti sabhyàh 


tasmãt-—portanto; parokse—-em algum momento no futuro; 
asmat-—minhas; upasrutâni—sobre as qualidades mencionadas; 
alam-— suficientemente; karigyatha—sereis capazes de oferecer; 
stotram— orações; apicya-vâcah—6 amáveis recitadores; sati—sendo 
a ocupação adequada; uttama-S$loka-—da Suprema Personalidade 
de Deus; guna—das qualidades; anuváde—discussáo; jugupsitam— 
a uma pessoa abominável; ma—jamais; stavayanti—oferecem 
orações; sabhyãh-—pessoas que são amáveis. 


TRADUÇÃO 
Ó amáveis recitadores, oferecei tais orações no devido curso do 
tempo, quando as qualidades das quais falastes realmente se mani- 
festarem em mim. O cavalheiro que oferece orações à Suprema Per- 
sonalidade de Deus não atribui semelhantes qualidades a um ser 
humano, que realmente não as tem. 
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SIGNIFICADO 

Os amáveis devotos da Suprema Personalidade de Deus sabem 
perfeitamente bem: quem é Deus e quem não é. Os impersonalistas 
não-devotos, contudo, que não têm idéia do que seja Deus e que 
jamais oferecem orações à Suprema Personalidade de Deus, estão 
sempre interessados em aceitar“umser humano como Deus e 
oferecer-lhe tais orações. Esta é a diferença entre um devoto e um 
demônio. Os demónios inventam seus próprios deuses, ou um demô- 
nio proclama-se Deus, seguindo os passos de Rãvana e Hiranya- 
kasipu. Embora Prthu Mahãraja fosse realmente uma encarnação 
da Suprema Personalidade de Deus; ele rejeitou aqueles louvores 
porque as qualidades da Pessoa Suprema ainda não estavam mani- 
festas nele. Ele queria enfatizar que quem realmente não possui 
essas qualidades não deve tentar ocupar seus seguidores e devotos 
em oferecer-lhe glória por elas, mesmo que elas venham a se ma- 
nifestar no futuro. Se um homem que realmente n&o possui os atri- 
butos de uma grande personalidade ocupa seus seguidores em 
louvá-lo, na expectativa de que tais atributos se desenvolvam no 
futuro, essa classe de louvor é na verdade um insulto. 


VERSO 24 


ARA ada: 
E aa: matas ais | 
aaa. fra 
sed. gab Au RR 


mahad-gunün àtmani kartum isah 
kah stavakaih stávayate 'sato pi 

te 'syabhavisyann iti vipralabdho 
janüvahàsam kumatir na veda 


mahat—elevadas; gunán—as qualidades; àtmani—em si mesmo; 
kartum-—manifestar; i$ah-—competente; kah-—quem;-stâvakaih— 
por seguidores; stâvayate—causas para ser louvado; asatah-—não 
existindo; api—embora; te—elas; asya—dele; abhavisyan—podia 
ter sido; iti—assim; vipralabdhah—enganado; jana--de pessoas; 
avaháasam—insulto; kumatih—um tolo; na—náo; veda—sabe, 
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TRADUÇÃO 

Como poderia um homem inteligente, competente o bastante 
para possuir tão elevadas qualidades, permitir a seus seguidores que 
o louvassem se realmente não as tivesse? Louvar um homem 
dizendo que se ele fosse educado poderia tornar-se um grande eru- 
dito ou uma grande personalidade não passa de um processo de 
enganação. Uma pessoa tola que concorda em aceitar tal louvor 
não sabe que essas palavras simplesmente a insultam. 


SIGNIFICADO 

Prthu Mahãrãja era uma encarnação da Suprema Personalidade 
de Deus, conforme já haviam comprovado o Senhor Brahmã e 
outros semideuses ao presentearem o rei com muitos presentes 
celestiais. Contudo, visto que acabara de ser coroado, ele não 
pudera manifestar na prática suas qualidades divinas. Portanto, ele 
não desejava aceitar o louvor dos devotos, Pseudo-encarnações da 
Divindade devem, portanto, aprender uma lição do comportamento 
do rei Prthu. Demônios sem qualidades divinas não devem aceitar 
louvores falsos de seus seguidores. 


VERSO 25 


su area ta raca fi fara: | 
¿ras vera el a fa RUI 


prabhavo hy átmanah stotram 
jugupsanty api visrutàh 

hrimantah paramodáráh 
paurusarh và vigarhitam 


prabhavah—pessoas muito poderosas; hi—decerto; ātmanah— 
delas mesmas; stotram—louvor; jugupsanti—não gostam; api— 
embora; vi$rutah—muito famosas; hri-mantah—modestas; parama- 
udàrüh—pessoas muito magnánimas; paurusam-—acóes poderosas; 
và—também; vigarhitam—abomináveis. 


TRADUÇÃO a 
Assim como uma pessoa com um senso de honra e magnanimi- 
dade não gosta de ouvir falar sobre suas ações abomináveis, uma 
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pessoa que é muito famosa e poderosa não gosta de ouvir outros 
louvando-a. 


VERSO 26 


a aa e amena actuar: | 
GA ATA 18711241 


vayarh tv avidità loke 
sütüdyàpi varimabhih 

karmabhih katham ütmànarn 
gàüpayisyüma bàlavat 


vayam—nós; tu—entáo; aviditah-—náo famoso; loke—no mun- 
do; súta-ádya—6 pessoas lideradas pelo sūta; api—no momento; 
varimabhih—grandiosas, dignas de louvor; karmabhih—por ações; 
katham-—como; ütmünam—a mim. mesmo; gádpayisyáma—eu vos 
ocuparei em oferecer; bālavat—como crianças: 


TRADUÇÃO 
O rei Prthu continuou: Meus queridos devotos, liderados pelo 
süta, no momento não sou muito famoso por minhas atividades 
pessoais porque nada fiz que fosse digno de louvor e que vós pudés- 
seis glorificar. Portanto, como poderia eu ocupar-yos em louvar 
minhas atividades exatamente como se fosseis crianças? 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Quarto 
Canto, Décimo-quinto Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitulado 
“Aparecimento e coroação do rei Prthu.” 


CAPÍTULO DEZESSEIS 


Os recitadores profissionais louvam o rei Prthu 


VERSO 1 
3534 sam 


vft gave a gia 1 
TERIA ugi 


maitreya uvāca 
iti bruvànarh nrpatim 
gàyakà muni-coditàh 
tusfuvus tusfa-manasas 
tad-vàg-amrta-sevayá 


maitreyah uvüca—o grande sábio Maitreya disse; iti—assim; 
bruvānam—falando; nrpatim—o rei; gāyakāh—os recitadores; 
muni— pelos sábios; coditah—tendo sido instruídos; tustuvuh— 
louvaram, satisfizeram; tusfa—estando satisfeitas; manasah—suas 
mentes; fa1—suas; vak— palavras; amrta—nectáreas; sevayü— 
ouvindo. 

TRADUÇÃO 

O grande sábio Maitreya continuou: Enquanto o rei Prthu falava 
dessa maneira, a humildade de suas palavras nectáreas agradou 
muitíssimo os recitadores. Então eles continuaram a louvar o rei 
sumamente com excelsas orações, conforme haviam sido instruídos 
pelos grandes sábios. 


SIGNIFICADO 
Aqui, a palavra muni-coditãh indica instruções recebidas de 
grandes sábios e pessoas santas. Apesar de Mahãrãja Prthu ter aca- 
bado de assumir o trono real e não estar nessa ocasião manifes- 
tando seus poderes divinos, os recitadores como o súta, O mágadha 
€ o vandi sabiam que o rei Prthu era uma encarnacáo de Deus. Eles 
puderam entender isso mediante as instruções que lhes deram os 
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grandes sábios e brãhmanas eruditos. Temos que entender as 
encarnações de Deus através das instruções de pessoas autorizadas. 
Não podemos inventar um Deus com nossa própria imaginação. 
Como afirma Narottama dàsa Thàkura, sadhu-sastra-guru: todas as 
questões espirituais devem ser postas à prova segundo as instruções 
de pessoas santas, das escrituras e do mestre espiritual. O mestre 
espiritual é aquele que segue as instruções de seus predecessores, a 
saber, os sádhus, ou pessoas santas. Um mestre espiritual fidedigno 
não menciona nada que não tenha sido mencionado nas escrituras 
autorizadas. Pessoas comuns devem seguir as instruções dos sâdhus, 
do sástra e do guru. As afirmações feitas nos sâstras e as feitas pelo 
sâdhu ou guru fidedigno não podem diferir umas das outras. 

à Recitadores como o siita e o mãgadha estavam confidencialmente 
cientes de que o rei Prthu era uma encarnação da Personalidade de 
Deus. Embora o rei negasse esses louvores porque naquela ocasião 
não manifestava suas qualidades divinas, os recitadores não para- 
ram de louvá-lo. Pelo contrário, eles ficaram satisfeitíssimos com o 
rei, que, apesar de ser realmente uma encarnação de Deus, era tão 
humilde e agradável em seus relacionamentos com devotos. A este 
respeito, observe-se que anteriormente: (4.15.21) mencionou-se que 
o rei Prthu sorria e estava de bom humor enquanto falava aos reci- 
tadores. Assim, é preciso que aprendamos com o Senhor ou Sua 
encarnação a como tornar-nos amáveis e humildes. O comporta- 
mento do rei agradou muito os recitadores, e consequentemente os 
recitadores continuaram a louvá-lo e inclusive predisseram as ativi- 


a futuras do rei, conforme' foram instruídos pelos sâdhus e 
sábios. 


VERSO 2 


nãlarn vayarh te;mahimânuvarnane 
yo deva-varyo 'vatatára máyayá 
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venáñga-játasya ca paurusani te 
vãcas-patinâm api babhramur dhiyah 


na alam—incapazes; vayam—nós; te— vossas; mahima— glórias; 
anuvarnane—descrevendo; yah—vós que; deva—a Personalidade de 
Deus; varyah—mais: notável; avatatüra— descestes; màyayü—por 
Suas poténcias internas ou misericórdia imotivada; vena-añga—do 
corpo do rei Vena; játasya—que apareceu; ca—e; paurusáni— 
atividades gloriosas; te—vossas; vácah-patinám—de grandes ora- 
dores; api—embora; babhramuh—confundiram-se; dhiyah—as 
mentes. 


TRADUÇÃO 
Os recitadores continuaram: Querido rei, vós sois uma encar- 
nação direta da Suprema Personalidade de Deus, o Senhor Vişṣpu, 
por cuja misericórdia imotivada descestes a esta Terra. Portanto, 
não nos é possível glorificar realmente vossas elevat atividades. 
Apesar de terdes aparecido através do corpo do rei Vena, mesmo 


grandes oradores como o Senhor Brahmã e outros semideuses não 
podem descrever exatamente as gloriosas atividades de Vossa 
Onipotência. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra mayaya significa “por vossa misericórdia 
imotivada.” Os filósofos Mayavadis explicam a palavra máyd como 
significando “ilusão” ou “falsidade”. Entretanto, há outro signifi- 
cado para o termo mãyã — isto é, “misericórdia imotivada.” Há 
duas classes de máyd — yogamáyá e mahamaya. Mahámaya é uma 
expansáo de yogamáya, e ambas essas mayas sáo diferentes expres- 
sões das potências internas do Senhor. Como se afirma no Bhagavad- 
gità, o Senhor aparece através de Suas potências internas (atma- 
mayaya). Portanto, devemos rejeitar a explicação Mayávada de que 
o Senhor aparece num corpo dado pela potência externa, a energia 
material O Senhor e Sua encarnação são plenamente indepen- 
dentes e podem aparecer em toda e qualquer parte graças à potência 
interna. Embora nascido do dito cadáver do rei Vena, o rei Prthu 
ainda assim era uma encarnação-da Suprema Personalidade de Deus 
devido à potência interna do Senhor. O Senhor pode aparecer em 
qualquer família, As vezes, Ele aparece como uma encarnação 
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de peixe (marsya-avatãra) ou uma encarnação de javali (varãha- 
avatâra). Assim, o Senhor é inteiramente livre e independente para 
aparecer em toda e qualquer parte mediante Sua potência interna. 
Afirma-se que Ananta, uma encarnação do Senhor que tem bocas 
ilimitadas, não pode chegar ao fim de Sua glorificação do Senhor, 
embora: Ananta esteja descrevendo o Senhor desde tempos imemo- 
riais. O que dizer, então, de semideuses como o Senhor Brahmã, o 
Senhor Siva e outros? Diz-se que o Senhor é $iva-virificinutam — 
sempre adorado por semideuses como o Senhor Siva e o Senhor 
Brahmá, Se os semideuses não podem encontrar linguagem ade- 
quada para expressar as glórias do Senhor, o que dizer, então, de 
outros? Consegiientemente, recitadores como o súta e o mãgadha 
sentiam-se incompetentes para falar sobre o rei Prthu. 

Quem glorifica o Senhor com versos elevados se purifica. 
Embora sejamos incapazes de oferecer orações ao Senhor de 
maneira adequada, é nosso dever tentar fazê-lo para nossa própria 
purificação. Não é que devamos parar nossa glorificação porque 
semideuses como “o Senhor Brahmã e o Senhor Siva não podem 
glorificar o Senhor adequadamente. Pelo contrário, como afirma 
Prahlâda Mahãrãja, todos devem glorificar o Senhor de acordo 
com sua própria capacidade. Se formos devotos sérios e sinceros, o 
Senhor dar-nos-á inteligência para oferecer orações adequadamente. 


VERSO 3 


SARTRE: o gun: 
OMA PUMA: | 
qui men mar 
gren iai fiaa N à 1 


athàpy udara-sravasah prthor hareh 
kalavatarasya kathámriadriah 

yathopadesarh munibhih pracoditàh 
Slaghyâni karmâni vayar vitanmahi 


atha api—não obstante; udara—liberal; $ravasah—cuja fama; 
prthoh—do rei Prthu; hareh—do Senhor Vignu; kala—parte de 
uma expansão plenária; avarãrasya— encarnação; kathã-—palavras; 
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amrta—nectáreas; ádrtüh—atentos- a; yathü—de acordo com; 
upadesam—instrug&o; munibhih— pelos. grandes sábios; pracodi- 
tüh—sendo encorajados; $laghyani—dignas de louvor; karmáni— 
atividades; vayam—nós; vitanmahi—procuraremos difundir. 





TRADUÇÃO 

Embora sejamos incapazes de glorificar-vos adequadamente, toda- 
via sentimos um gosto transcendental por glorificar vossas ativi- 
dades. Procuraremos glorificar-vos de acordo com as instruções 
recebidas de sábios e eruditos autorizados. Qualquer coisa que 
falemos, contudo, será sempre inadequada e muito insignificante. 
Querido rei, por serdes uma encarnação direta da Suprema Perso- 
nalidade de Deus, todas as vossas atividades são liberais e sempre 
dignas de louvor. 

SIGNIFICADO 

Por mais perito que alguém seja, não poderá jamais descrever as 
glórias do Senhor adequadamente. Não obstante, quem se dedica a 
glorificar as atividades do Senhor deve procurar fazê-lo na medida 
do possível. Tal tentativa agradará a Suprema Personalidade de 
Deus. O Senhor Caitanya'aconselha todos os Seus seguidores a 
irem a toda a parte e pregarem a mensagem do Senhor Krsna. Uma 
vez que esta mensagem é essencialmente o Bhagavad-gitã, é dever 
do pregador estudar o Bhagavad-gitã conforme ele é entendido pela 
sucessão discipular e explicado por grandes sábios e devotos erudi- 
tos. Devemos falar à população em geral de acordo com nossos 
predecessores — sâdhu, guru e $âstras, Este simples processo é o 
método mais fácil pelo qual se pode glorificar o Senhor. O serviço 
devocional, contudo, é o método verdadeiro, pois, mediante o ser- 
viço devocional, pode-se satisfazer a Suprema Personalidade de 
Deus com apenas umas poucas palavras. Sem serviço devocional, 
nem mesmo volumes de livros podem satisfazer o Senhor. Mesmo 
que os pregadores do movimento para a consciéncia de Krsna sejam 
incapazes de descrever as glórias do Senhor, eles poderão ainda 
assim ir a toda a parte e pedir às pessoas que cantem Hare Krsna. 


VERSO 4 
a A SE isa 
Tg eat ar AA ll 
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esa dharma-bhrtârm $restho 
lokarh dharme nuvartayan 

goptà ca dharma-setünàr 
Sastá tat-paripanthinám 


esah—este rei Prthu; dharma-bhrtam—de pessoas que executam 
atividades religiosas; $resthah—o melhor; lokam—todo o mundo; 
dharme—em atividades religiosas; anuvartayan—ocupando-os devi- 
damente; goptá—o protetor; ca—também; dharma-setúnám—dos 
princípios da religião; $âstã-—o castigador; tat-paripanthinâm-—da- 
queles que sáo contra os princípios religiosos. 


TRADUÇÃO 
Este rei, Mahárãja Prthu, é o melhor entre aqueles que seguem 
os princípios religiosos. Sendo assim, ele ocupará todos na prática 
de princípios religiosos e dará a esses princípios toda a proteção. 
Ele também será um grande castigador dos irreligiosos e ateus. 


SIGNIFICADO 

O dever do rei ou líder do governo é muito bem descrito neste 
verso, É dever do líder governamental zelar para que as pessoas 
observem uma vida estritamente religiosa. O rei também deve ser 
estrito em castigar os ateistas. Em outras palavras, um rei ou líder 
governamental não deve jamais apoiar um governo ateísta ou sem 
Deus. Este é o critério de um bom governo. Em nome de um 
governo secular, o rei ou líder governamental permanece neutro e 
permite que as pessoas pratiquem atividades irreligiosas de toda a 
espécie. Em semelhante estado, as pessoas não podem ser felizes, 
apesar de todo o desenvolvimento econômico: Entretanto, nesta era 
de Kali, não existem reis piedosos: Pelo contrário, ladrões e trapa- 
ceiros são eleitos para dirigir o governo. Mas, como poderá o povo 
ser feliz sem religião e sem consciência de Deus? Os ladrões cobram 
impostos dos cidadãos para o gozo de seus próprios sentidos, e, no 
futuro, as pessoas serão tão atormentadas que, segundo o Srimad- 
Bhagavatam, elas fugiráo de seus lares e países para refugiarem-se 
nas florestas. Entretanto, em Kali-yuga, é possível que pessoas cons- 
cientes de Krgna tomem governos democráticos. Se isto acontecer, a 
população em geral poderá ser feita feliz. 
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VERSO 5 


ma 4 Srenend faciem mu d 
E ar Ra Sl 


esa vai loka-pàlànarn 
bibharty ekas tanau tanúh 

kale kale yathà-bhágam 
lokayor ubhayor hitam 


esah—este rei, vai—decerto; loka-palanam—de todos os semi- 
deuses; bibharti—suporta; ekah—sozinho; tanau-—em seu corpo, 
tanüh—os corpos; kàle kàle—no devido curso do tempo; yatha—de 
acordo com; bhâgam—o devido quinhão; lokayoh—de sistemas 
planetários; ubhayoh—ambos, hitam— bem-estar. 


TRADUÇÃO 
No devido curso do tempo, este rei, em seu próprio corpo, será 
capaz de sozinho sustentar todas as entidades vivas e mantê-las em 


condição amena, manifestando-se como diferentes semideuses para 
executar atividades em setores diversos. Assim, ele manterá o sis- 
tema planetário superior, induzindo a população a executar sacrifí- 
cios védicos. No devido curso do tempo, ele também manterá este 
planeta Terra, provendo chuva suficiente. 


SIGNIFICADO 

Os semideuses encarregados dos diversos setores de atividades que 
mantém este mundo sáo meros assistentes da Suprema Personalidade 
de Deus. Quando uma encarnação de Deus desce a este planeta, 
semideuses como o deus do Sol, o deus da Lua ou o rei do céu, 
Indra, juntam-se todos a- Ele. Conseqüentemente, a encarnação da 
Divindade é capaz de agir pelos semideuses setoriais a fim de manter 
os sistemas planetários em ordem.. A proteção do planeta Terra 
depende de chuva suficiente, e, como se afirma no Bhagavad-gitã e 
em outras escrituras, executa-se sacrifícios para satisfazer os semi- 
deuses encarregados da chuva. 


annãd bhavanti bhiitâni 
parjanyãd anna-sambhavah 

yajñad bhavati parjanyo 
yajfiah karma-samudbhavah 
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"Todos os corpos vivos alimentam-se de gráos alimentícios, que sáo 
produzidos a partir das chuvas. As chuvas são produzidas pela exe- 
cução de yajfia [sacrifício], e yajfia surge do cumprimento de 
deveres prescritos.” (Bg. 3.14) 

Assim, a execução adequada de yajfia, sacrifício, é necessária. 
Como se indica nesta passagem, o rei Prthu sozinho induziria todos 
os cidadãos a se ocuparem em tais atividades sacrificatórias para 
que não houvesse escassez ou infelicidade. Em Kali-yuga, entre- 
tanto, no dito estado secular, o setor executivo do governo é ocu- 
pado por pretensos reis e presidentes que são todos tolos e patifes, 
ignorantes das complexidades das causas da natureza e ignorantes 
dos princípios de sacrifício, Semelhantes patifes simplesmente 
fazem diversos planos, que sempre fracassam, e as pessoas subse- 
quentemente sofrem perturbações. Para neutralizar esta situação, 
os Sástras aconselham: 


harer náma harer náma 
harer námaiva kevalam 

kalau násty eva násty eva 
nãsty eva gatir anyathã 


Assim, a fim de neutralizar esta desventurada situação no governo, 
a população em geral é aconselhada a cantar o mahã-mantra: Hare 
Krsna, Hare Krsna, Krgna Krsna, Hare Hare/ Hare Ráma, Hare 
Ráma, Ráma Ráma, Hare Hare. 


VERSO 6 


1 0 SR a ga! 
a A a adaf: I G N 


vasu kāla upādatte 
kàle cáyar vimuficati 
samah sarvegu bhütegu 
pratapan süryavad vibhuh 


vasu—riquezas; kale—no devido curso do tempo; upádatie— 
cobra; kale—no devido curso do tempo; ca—também; ayam—este 
rei Prthu; vimuficati—devolve; samah—igual; sarvesu— para todas; 
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bhütegu—entidades vivas; pratapan— brilhando; sürya-vat—como o 
deus do Sol; vibhuh— poderoso. 


TRADUÇÃO 

Este rei Prthu será tão poderoso como o deus do Sol, e, assim 
como o deus do Sol distribui igualmente seu brilho para todos, o rei 
Prthu distribuirá sua misericórdia por igual. Do mesmo: modo, 
assim como o deus do Sol evapora água durante oito meses e, 
durante a estação das chuvas, a devolve profusamente, este rei 
também cobrará impostos dos cidadãos e devolverá estas somas de 
dinheiro em momentos de necessidade. 


SIGNIFICADO 

O processo de cobrança de impostos é muito bem explicado neste 
verso. A cobrança de impostos náo se destina ao gozo dos sentidos 
dos ditos líderes administrativos. As receitas dos impostos devem 
ser distribuídas aos cidadáos em momentos de necessidade, durante 
emergências tais como escassez de alimentos ou inundações. As 
receitas dos impostos não devem de forma alguma ser distribuídas 
entre os funcionários do governo sob a forma de salários elevados e 
muitas outras concessões. Em Kali-yuga, entretanto, a posição dos 
cidadãos é muito horrível porque se: cobram impostos de muitas 
formas: para serem gastos para os confortos pessoais dos admi- 
nistradores. 

O exemplo do Sol neste verso é muito apropriado. O Sol está a 
muitos milhões de quilômetros de distância da Terra, e, embora. o 
Sol na verdade não toque na Terra, ele se encarrega de distribuir 
terra por todo o planeta, cobrando água dos oceanos e mares, e 
também se encarrega de tornar essa terra fértil, distribuindo água 
durante a estação das chuvas. Sendo um rei ideal, o rei Prthu cum- 
priria com todas essas obrigações nas aldeias e no estado, tão 
habilmente como o Sol. 

VERSO 7 


Ruan ers sudo | 
gar nt: grata fara 119.0 


titiksaty akramam vainya 
upary akramatàm api 
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bhütünàrh karunah $a$vad 
artanàrn ksiti-vrttimàn 


titiksati—tolera; akramam-—ofensa; vainyah—o filho do rei 
Vena; upari—em sua cabeça; dkramatâm-—daqueles que pisam; 
api—também; bhútanám—com todas as entidades vivas; karunah— 
muito: bondoso; $avat—sempre; ártánám—com-os aflitos; kgiti 
vrtti-mán—aceitando a profissáo da Terra. 


TRADUÇÃO 
Este rei Prthu será muitíssimo bondoso com todos os cidadãos. 
Mesmo que um pobre coitado pise na cabeça do rei, violando as 
regras e regulações, o rei, por sua misericórdia imotivada, será 
indulgente e magnânimo. Como protetor do mundo, ele será tão 
tolerante quanto a própria Terra. 


SIGNIFICADO 

Nesta passagem, compara-se o rei Prthu ao planeta Terra no que 
diz respeito a sua tolerância. Embora a Terra seja sempre pisada 
por homens e animais, mesmo assim, dá-lhes alimento, produzindo 
cereais, frutas e legumes: Como rei ideal, Mahãrãja Prthu é compa- 
rado ao planeta Terra, pois, mesmo que alguns cidadãos violassem 
as regras e regulações do estado, ele ainda assim seria tolerante e os 
manteria com frutas e cereais. Em outras palavras, é dever do rei 
zelar pelo conforto dos cidadãos, mesmo à custa de sua própria 
conveniência pessoal. Não é isso que acontece, entretanto, em Kali- 
yuga, pois:em Kali-yuga os reis e chefes de estado gozam da vida à 
custa dos impostos: cobrados aos cidadãos. Esta tributação injusta 
faz as pessoas tornarem-se desonestas, e elas tentam esconder sua 
renda de muitas formas. Posteriormente, o estado não será capaz de 
cobrar impostos, em consequência do que não será capaz de cobrir 
suas imensas despesas militares e administrativas. Tudo entrará em 
colapso, e haverá caos e perturbação em todo o estado. 


VERSO 8 


anal apo eee l 
DAR A AAA c 1i 
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deve 'varsaty asau devo 
naradeva-vapur harih 

krcchra-prànàh prajà hy esa 
raksisyaty afijasendravat 


deve— quando o semideus (Indra); avarsati—náo fornecer chuvas; 
asau—ecste; devah— Mahàràja Prthu; nara-deva—do «rei; vapuh— 
tendo o corpo; harih-—a Suprema Personalidade de Deus; krcchra- 
pránáh—entidades vivas sofredoras; prajah—os cidadáos; hide- 
certo; esah—isto; raksisyati—protegerá; añjasa—com muita facili- 
dade; indra-vat—como o rei Indra. 


TRADUÇÃO 
Quando não chover e os cidadãos ficarem expostos ao perigo de 
escassez de água, esta régia Personalidade de Deus será capaz de 
fornecer chuvas exatamente como 0 celestial rei Indra. Assim, com 
muita facilidade, ele será capaz de proteger os cidadãos da seca. 


SIGNIFICADO 

O rei Prthu é mui apropriadamente comparado ao Sol e ao semi- 
deus Indra. O rei Indra dos planetas celestiais está encarregado de 
distribuir água sobre a Terra e outros sistemas planetários. Indica- 
se neste verso que o rei Prthu providenciaria a distribuição de chu- 
vas pessoalmente caso Indra- deixasse de cumprir com seu dever de 
modo adequado. Às vezes; o rei:do-céu, Indra, irritava-se com os 
habitantes da Terra se eles não ofereciam sacrificios para apaziguá- 
lo. O rei Prthu, contudo, sendo uma encarnação da Suprema Per- 
sonalidade de Deus, não dependia da misericórdia do rei celestial. 
Prediz-se nesta passagem que, se houvesse escassez de chuva, o rei 
Prthu daria um jeito de suprir a deficiência graças a seus: poderes 
divinos. Tais poderes também os manifestou o Senhor Krsna 
quando esteve presente em Vrndávana. Na verdade, quando Indra 
derramou água incessante sobre Vrndàávana durante sete dias, os 
habitantes foram protegidos por Krsna, que ergueu a colina de 
Govardhana sobre suas cabeças como se ela fosse um grande 
guarda-chuva. Por isso, o Senhor Krgna também é conhecido como 
Govardhana-dhãri. 

VERSO 9 


MARTA ARA | 
ereta frame IS 
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ápyáyayaty asau lokam 
vadanámrta-múrtiná 

sanurügavalokena 
visada-smita-cárunà 


üpyàyayati—realga; asau—ele; lokam—todo o mundo; vadana— 
por seu rosto; ampta-mãrtinã--como a lua; sa-anurãga —afetuosos; 


avalokena-—com olhares; visada—brilhantes; smita—sorrindo; cá- 
runã--belo. 


TRADUÇÃO 
Este rei, Prthu Mahãrãja, em virtude de seus olhares afetuosos e 
belo rosto semelhante à lua, que sempre sorri com grande afeição 
pelos cidadãos, realçará a vida pacífica de todos. 


VERSO 10 


IN 
maia sea: | 


O SOT 


avyakta-vartmaisa nigüdha-kàryo 
gambhira-vedhà upagupta-vittah 

ananta-mahátmya-gunaika-dhámá 
prthuh pracetà iva sarhvrtàtmà 


avyakta—imanifesta; varimã-—sua política; esah-—esse rei; nigi- 
dha--confidenciais; küryah-—suas atividades; gambhira— graves, 
secretas; vedhah—suas realizações; upagupta—mantido secreta- 
mente; Vittah— seu tesouro; ananta—ilimitadas; máhatmya— de gló- 
rias; guna-—de boas qualidades; eka-dhàma-—o ünico reservatório; 
prthuh-—rei Prthu; pracetàh— Varüma, o rei dos mares; ¡va—como; 
sarhvrta-=coberto; dimã-—o eu. 


TRADUÇÃO 
Os recitadores continuaram: Ninguém será capaz de entender 
que política o rei adotará. Suas atividades serão também muito 
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confidenciais, e ninguém será capaz' de entender como ele tornará 
exitosas todas as atividades. Seu tesouro permanecerá sempre des- 
conhecido para todos. Ele será o reservatório de glórias e boas qua- 
lidades ilimitadas, e sua posição será mantida e coberta assim como 
Varuna, a deidade dos mares, é totalmente coberto pela água. 


SIGNIFICADO 

Há uma deidade predominante para todos os elementos mate- 
riais, e Varuna, ou Pracetã, é a deidade predominante dos mares e 
oceanos. Externamente, parece que os mares e oceanos são despro- 
vidos de vida, mas uma pessoa familiarizada como mar sabe que 
dentro da água existem muitas variedades de vida. O rei desse reino 
submarino é Varuna. Assim como ninguém pode entender o que 
está acontecendo no fundo do mar, ninguém poderia entender a 
política adotada pelo rei Prthu para que tudo se tornasse exitoso. 
Na verdade, o caminho diplomático do rei Prthu era muito sério. 
Seu sucesso tornou-se possível por ele ser um reservatório: de ilimi- 
tadas qualidades gloriosas. 

A expressão -upagupta-vittah é»muito: significativa neste) verso, 
Ela indica que ninguém conheceria a extensão das riquezas que. o 
rei Prthu manteria confidencialmente. A idéia é que, não somente o 
rei, mas todos, devem manter seu dinheiro ganho com muita difi- 
culdade confidencial e secretamente para que, oportunamente, esse 
dinheiro possa ser gasto para propósitos bons e práticos. Em Kali- 
yuga, entretanto, O rei ou governo não tem seu tesouro bem prote- 
gido, e o único meio circulante-são as cédulas feitas de papel. 
Assim, em momentos difíceis, o governo artificialmente inflaciona a 
moeda corrente imprimindo papéis, e isto artificialmente aumenta o 
preço das mercadorias, tornando muito precária a condição geral 
dos cidadãos. Assim, guardar dinheiro mui secretamente é uma 
prática antiga, pois encontramos essa prática presente mesmo 
durante o reinado de:Mahãraja Prthu. Assim como o rei tem 
o direito de manter seu tesouro confidencial e secreto, as pessoas 
também devem manter em' segredo seus ganhos individuais. Esse 
tipo de conduta não é errado. O ponto principal é que todos devem 
ser treinados no sistema de varnãsrama-dharma para que o dinheiro 
seja gasto apenas para boas causas, e nada mais; 
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VERSO 11 


A Ae as al 
rafa rm reu A 


durásado durvisaha 
ásanno pi vidiiravat 

naivàbhibhavitum $akyo 
vendrany-utthito 'nalah 





durasadah—inacessível; durvisahah—insuportável; àsannah— 
tendo se aproximado; api—embora; vidüra-vat—como se estives- 
sem distantes; na— jamais; eva—decerto; abhibhavitum—ser supe- 
rado; $akyah—capaz; vena—rei Vena; arani=-a madeira que produz 
fogo; utthitah—tendo nascido de; analah— fogo: 


TRADUÇÃO 

O rei Prthu nasceu do corpo morto do rei Vena assim como 
se produz fogo com madeira arani. Assim, o rei Prthu permane- 
cerá sempre como o fogo, e seus inimigos não serão capazes de 
aproximar-se dele. Na verdade, ele será insuportável para seus 
inimigos, pois, mesmo que permaneçam bem próximos dele, não 
serão jamais capazes de aproximar-se dele mas terão que perma- 
necer como se estivessem muito distantes. Ninguém será capaz de 
superar a força do rei Prthu. 


SIGNIFICADO 

A madeira arani é uma espécie de combustível usado para 
acender fogo através da fricção. No momento da execução de sacri- 
fícios, pode-se acender o fogo com a madeira arani. Embora nas- 
cido de seu pai morto, o rei Prthu ainda assim permaneceria tal 
qual o fogo, Assim como não é fácil aproximar-se do fogo, os 
inimigos do rei Prthu não conseguiriam aproximar-se dele, muito 
embora parecessem estar bem próximos dele. 


VERSO 12 


adf iaa fa a: | 
sq art a RAR RM 
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antar bahis ca bhütünàrn 
pasyan karmáni cáranaih 
udásina ivadhyakso 
váyur dtmeva dehinam 


antah— internamente; bahih—externamente; ca—e; bhiútánám— 
das entidades vivas; pasyan—vendo; karmáni—atividades; cáranaih— 
por espióes; udasinah—neutro; iva—como; adhyaksah—a testemu- 
nha; váyuh—o ar vital; ãtmã—a força vital; iva—como; dehinàm—de 
todos os corporificados. 


TRADUÇÃO 

O rei Prthu será capaz de ver todas as atividades internas e 
externas de cada um de seus cidadãos. Todavia, ninguém será capaz 
de conhecer seu sistema de espionagem, e ele próprio permanecerá 
neutro quanto a todas as questões de glorificação ou difamação a 
sua pessoa. Será exatamente como o ar, a força vital dentro do 
corpo, o qual se manifesta interna e externamente mas sempre se 
mantém neutro em relação a todos os afazeres. 


VERSO 13 


AA AN GRA | 
Cana quel opa fra: MZ 


nãâdandyam dandayaty esa 
sutam átma-dvisám api 
dandayaty ütmajam api 
dandyarh dharma-pathe sthitah 


na-—não; adandyam--não passível de punição; dandayati—pune, 
esah—este sutam—o filho; ãtma-dvisâm—de seus inimigos; 
api— mesmo; dandayati—pune; atma-jam— seu próprio filho; api— 
mesmo; dandyam-—passível de punicáo; dharma-pathe— no caminho 
da piedade; sthitah-—estando situado. 





TRADUÇÃO 
Uma vez que este rei permanecerá sempre no caminho da pie- 
dade, ele será neutro tanto com seu filho quanto com o filho de seu 
inimigo. Se o filho de seu inimigo não for passível de punição, ele 
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não o punirá, mas, se'seu próprio filho for passível de punição, ele 
o punirá imediatamente, 


SIGNIFICADO 

Estas são as características de um governante imparcial. É dever 
do governante punir os criminosos € proteger-os inocentes. O rei 
Prthuera tão neutro que, se'seu próprio filho fosse passível de 
punição, ele não hesitaria em puni-lo: Por outro lado, se o filho de 
seu inimigo fosse inocente, ele não se envolveria em alguma intriga 
para puni-lo. 

VERSO 14 


amada 
qw ari rea emm Qn 


asyãpratihatarh cakrarm 
prthor âmânasâcalãr 

vartate bhagavân arko 
yàvat tapati go-ganaih 


asya—deste rei; apratihatam—nào sendo impedido; cakram—o 
círculo de influência; prthoh—do rei Prthu; 2-mànasa-acalàr—até a 
Montanha Mánasa; vartate—permanece; bhagaván—o mui pode- 
roso; arkah—deus do Sol; yâvat—assim como; tapati—brilha; go- 
ganaih-—com raios de luz. 


TRADUÇÃO 

Assim como o deus do Sol expande seus raios brilhantes até a 
região ártica sem impedimentos, a influência do rei Pythu cobrirá 
todas as terras até a região ártica e permanecerá imperturbável 
enquanto ele viver. 

SIGNIFICADO 

Embora a região ártica seja invisível para pessoas comuns, o'sol 
brilha lá sem impedimentos. Assim como ninguém pode impedir o 
brilho do sol de se espalhar por todo o universo, ninguém poderia 
impedir a influência e o reinado'do rei Prthu, que permaneceriam 
imperturbáveis enquanto ele vivesse; A conclusão é que-o brilho do 
sol eo deus do Sol não podem ser separados, tampouco o rei Prthu 
e sua força governamental poderiam ser separados. Seu governo 
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sobre todos continuaria imperturbável. Assim, o rei não poderia ser 
separado de seu poder governamental. 


VERSO 15 


AAA IRA: | 
AGE od AAA: IL 


rañijayisyati yal lokam 
ayam âtma-vicesfitaih 

athâmum àhü rájanam 
mano-rafijanakaih prajàh 


rafijayisyati--satisfará; yat—porque; lokam—o mundo inteiro; 
ayam —este rei; ãtma-— pessoais; vicesfitaih-—pelas atividades; atha-— 
portanto; amum_—a ele; 4huh—chamam; rájánam—o. rei; manah- 
rafijanakaih— muito agradável à mente; prajah—os cidadáos, 


TRADUÇÃO 
Este rei satisfará a todos através de suas atividades práticas, e 
todos os seus cidadãos permanecerão muito satisfeitos. Por causa 
disso, os cidadãos sentirão grande satisfação em aceitá-lo como seu 
rei governante. 
VERSO 16 


eo AA AUT TEATE: | 
ser: derat A iate: NI 


drdha-vratah satya-sandho 
brahmanyo vrddha-sevakah 

saranyah sarva-bhüitünàrn 
mánado dina-vatsalah 


drdha-vratah—firmemente determinado; sarya-sandhah-—sempre 
situado na verdade; brahmanyah—amante da cultura bramínica; 
vrddha-sevakah—servo dos anciãos; $aranyah—de servir de refügio; 
sarva-bhütanam-—de. todas as entidades. vivas; mána-dah—aquele 
que presta respeito a todos; dina-varsalah-—muito bondoso com os 
pobres.e desamparados. 
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TRADUÇÃO 
O rei será firmemente determinado e estará sempre situado na 
verdade. Ele será um amante da cultura bramínica e prestará todas 
as espécies de serviço aos velhos e dará refúgio a todas as almas 
rendidas. Prestando respeito a todos, ele será sempre misericordioso 
com os pobres e inocentes. 


SIGNIFICADO 
A palavra vrddha-sevakah é muito significativa. Vrddha significa 
“anciãos.” Há duas classes de anciãos: uma é a do ancião por idade, 
e outra é a do ancião por conhecimento. Esta palavra sânscrita 
indica que alguém pode ser mais velho devido ao avanço em conhe- 
cimento. O rei Prthu era muito respeitoso com os brãhmanas, e os 
protegia. Ele também protegia pessoas de idade avançada. Ninguém 
seria capaz de parar qualquer coisa: que'o rei decidisse fazer. Isto 

chama-se drdha-sankalpa ou drdha-vrara. 


VERSO 17 


MAARA: vulg enm ERA À 
aaa fiaa: ogan RaT LSN 


mátr-bhaktih para-strigu 
patnyám ardha ivàtmanah 

prajásu pitrvat snigdhah 
kinkaro brahma-vadinam 


matr-bhaktih—táo respeitoso como alguém é com sua mãe; para- 
strigu—para com outras mulheres; patrnyam— para com sua própria 
esposa; ardhah—metade; iva—como; ütmanah—de seu corpo; 
prajásu—com os cidadáos; pitr-vat—como um pai; snigdhah— 
afetuoso; kinkarah—servo; brahma-vadinám—dos devotos que 
pregam as glórias do Senhor. 


TRADUÇÃO 
O rei respeitará todas as mulheres como se fossem sua própria 
mãe, e tratará sua própria esposa como a outra metade de 
seu corpo. Ele será como um pai afetuoso para seus cidadãos, e 
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tratar-se-á a si mesmo como o mais obediente servo dos devotos, 
que sempre pregam as glórias do Senhor. 


SIGNIFICADO 

Um homem erudito trata todas as mulheres, com exceção de sua 
esposa, como: se fossem sua mãe, considera a propriedade alheia 
como lixo na rua, e trata os outros como trataria a-si mesmo: São 
estes os-sintomas de uma pessoa erudita, segundo a descrição de 
Cânakya Pandita. Este deve ser o padrão para a educação. Edu- 
cação não significa ter diplomas acadêmicos apenas. Devemos pôr 
em prática aquilo que aprendemos em nossa vida pessoal. Essas 
características de erudição: manifestavam-se verdadeiramente na vida 
do rei Prthu: Embora fosse o rei, ele tratava-se a si mesmo como 
servo dos devotos do Senhor. Segundo a etiqueta védica, se um 
devoto chegasse ao palácio do rei, este imediatamente oferecer-lhe-ia 
seu próprio assento. A palavra brahma-vadinâm é muito significa- 
tiva, Brahma-vadi refere-se aos devotos do Senhor. Brahman, Pa- 
ramâtmã e Bhagavân são diferentes termos que indicam o Brahman 
Supremo, e o Brahman Supremo é o Senhor Krsna. Isto é aceito no 
Bhagavad-gitã (10.12) por Arjuna (parar brahma param dhâma). 
Assim, a palavra brahma-vádinám refere-se aos devotos do Senhor. 
O estado deve sempre servir aos devotos do Senhor, e o estado ideal 
deve conduzir-se de acordo com as instrugóes dos devotos. Como o 
rei Prthu seguia este princípio, ele é altamente louvado. 


VERSO 18 


A sl 
RS ERA cli 


dehinàm àtmavat-presthah 
suhrdarh nandi-vardhanah 

mukta-sanga-prasango yarn 
danda-pánir asádhusu 


dehinam—para todas as entidades vivas que têm corpo; átma- 
vat—como a si mesmo; presthah—considerando queridas; suhrdám— 
de seus amigos; nandi-vardhanah—aumentando os prazeres; mukta- 
sanga—com pessoas desprovidas.de toda a contaminação material; 
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prasarigah— intimamente associado; ayam-—este rei; danda-pânih-— 
mão punidora; asâdhusu— para-os criminosos: 


TRADUÇÃO 
O rei considerará todas as entidades vivas corporificadas tão 
queridas como o seu próprio eu, e estará sempre aumentando: os 
prazeres de seus amigos. Ele se associará intimamente com pessoas 
liberadas, e 'será mão punidora para todas as pessoas ímpias. 


SIGNIFICADO 

A palavra dehinâm refere-se àqueles que estão corporificados. As 
entidades vivas estão corporificadas em. diferentes formas, que 
somam 8.400.000 espécies. Todas essas formas eram tratadas pelo 
rei da mesma maneira que ele tratar-se-ia a si mesmo. Nesta era, 
entretanto, os ditos reis e presidentes não tratam a todas as demais 
entidades vivas como a eles mesmos. A maioria deles são comedores 
de carne, e, mesmo que não sejam comedores de carne e se façam 
passar: por muito religiosos e: piedosos, ainda assim permitem a 
matança de vacas dentro de seus estados: Tais líderes pecaminosos 
do estado não podem realmente ser: populares em momento algum. 
Outra expressão significativa neste verso é mukta-sariga-prasangah, 
indicando que o rei vivia na companhia de pessoas liberadas: 


VERSO 19 


aia magmi: 

FER ATA REMO: | 
amara fred 

aaa ama A 1291 


ayarh tu sáksüd bhagavams try-adhisah 
küfa-stha ütmà kalayàvatirnah. 

yasminn avidyá-racitah-nirarthakam 
pasyanti nánátvam api pratitam 


ayam—este rei; 1u—entáo; saksat—diretamente; bhagaván—a 
Suprema Personalidade de Deus; tri-adhisah—o senhor dos três sis- 
temas planetários; kúja-sthah-—-sem qualquer mudança; àtmá—a 
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Superalma; kalayã-—por uma expansão plenária parcial; avatirnah— 
descida; yasmin—em quem; avidyã-racitam-—criadas pela nescida- 
de; nirarthakam—sem sentido; pasyanti—vêem; nânãtvam—varie- 
dades materiais; api—decerto; pratitam-— entendidas. 


TRADUÇÃO 
Este rei é o senhor dos três mundos, sendo diretamente dotado de 
poder pela Suprema Personalidade de Deus. Ele é imutável, e é 
uma encarnação do Supremo conhecida como faktyâvesa-avatãra. 
Sendo uma alma liberada e inteiramente erudito, ele vê todas as 
variedades materiais como sem sentido porque o princípio básico 
delas é a nescidade. 





SIGNIFICADO 
Os recitadores dessas orações estão descrevendo as qualidades 
transcendentais de Prthu Maharaja. Essas qualidades são resumidas 
nas palavras sãksãd bhagavân. Isto indica que Mahárája Prthu é 
diretamente a Suprema Personalidade de Deus e por isso possui 
ilimitadas boas: qualidades. Sendo uma encarnação da Suprema 


Personalidade de Deus, Mahãraja Prthu era inigualável em suas 
excelentes qualidades. A Suprema Personalidade de Deus é ple- 
namente provida com seis espécies de opulências, e o rei Prthu 
também era dotado de poder de tal maneira que podia manifestar 
essas seis opulências da Suprema Personalidade de Deus integral- 
mente. 


A palavra kuta-stha, significando “imutável”, também é muito 
significativa. Há duas classes de entidades vivas —nitya-mukta e 
nitya-baddha. O nitya-mukia jamais se esquece de sua posição 
como servo eterno da Suprema Personalidade de Deus. Aquele que 
não se esquece desta posição e sabe que é parte integrante do 
Senhor Supremo é nitya-mukta: Tal entidade viva nitya-mukta 
representa a Superalma como Sua expansão. Como se afirma nos 
Vedas, nityo nityânâm. Assim, a entidade viva nitya-mukta sabe 
que é uma expansão do supremo nitya, ou a eterna Suprema Per- 
sonalidade de Deus: Estando em tal posição, ela-tem uma: visáo 
diferente do mundo material. A entidade viva que é nitya-baddha, 
ou eternamente condicionada, vê as variedades materiais como 
sendo realmente diferentes uma das outras. A este respeito, deve- 
mos lembrar que a corporificação da alma condicionada é consi- 
derada como uma roupa: Pode ser que alguém se vista de diferentes 
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maneiras, mas o homem realmente erudito não leva as roupas em 
consideração, Como se afirma no: Bhagavad-gitá (5.18): 


vidyá-vinaya-sampanne 
bráhmane gavi hastini 

suni caiva $vapüke ca 
panditàh sama-darsinah 


“O sábio humilde, em virtude do conhecimento verdadeiro, vé com 
equanimidade um brãhmana amável e erudito, uma vaca, um ele- 
fante, um cão eum comedor de cães (pária).” 

Assim, um homem erudito não se atém às roupas que cobrem 
externamente a entidade viva, senão que vê a alma pura dentro das 
variedades de roupas e sabe muito bem que as variedades de roupas 
são criação da nescidade (avidyã-racitam). Sendo śaktyāveśa- 
avatüra, dotado de poder pela Suprema: Personalidade de Deus, 
Prthu Mahãraja não mudava sua posição espiritual, em consegiên- 


cia-do que não era possível que ele visse o mundo material como 
realidade. 


VERSO 20 


wd Ho wem 
aña RA: 

MA AA 
ae ña qun: lio! 


aya bhuvo mandalam odayádrer 
goptaika-viro naradeva-nàthah 

üsthàya jaitrarh ratham àtta-càpah 
paryasyate daksinato yathàrkah 


ayam-—este rei; bhuvah—do mundo; mandalam—o- globo; à- 
udaya-adreh—da montanha onde se vé o sol aparecer. primeira- 
mente; gopta— protegerá; eka—singularmente; virah— poderoso, 
heróico; nara-deva—de todos os reis, deuses na sociedade humana; 
nàthah—o senhor; asthãya-—estando situado em; jaitram—vitoriosa; 
ratham— sua quadriga; atta-cápah—trazendo o arco; paryasyate— 
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ele circungirará; daksinatah—a partir do lado sul; yathà—como; 
arkah—o sol. 


TRADUÇÃO 
Este rei, sendo singularmente poderoso e heróico, não terá rivais. 
Ele jará ao redor do globo em sua vitoriosa quadriga, trazendo 
na mão o seu arco invencível e parecendo exatamente com o sol, 
que gira em sua própria órbita a partir do sul. 





SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra yathürkah indica que o sol não está fixo 
mas gira em sua órbita, a qual é estabelecida pela Suprema Perso- 
nalidade de, Deus. Confirma-se isto no Brahma-sarhhitã e também 
em outras partes do Srimad-Bhãgavatam. No. Quinto. Canto. do 
Srimad- Bhàgavatam afirma-se que o sol gira em sua própria órbita 
à velocidade de vinte-e-seis mil quilômetros: por segundo, Do 
mesmo. modo, o Brahma-sarhhità afirma que yasyajñaya bhramati 
sambhrta-kàla-cakrah: o sol gira.em sua própria órbita de acordo 
com a ordem da Suprema Personalidade de Deus. A conclusão é 
que o sol não está fixo em:um só lugar. Quanto a Prthu Mahárája, 
indica-se que seu poder governamental se estenderia.por.todo o 
mundo. As Montanhas dos Himalaias, das quais o nascer do sol é 
visto em primeiro lugar, chamam-se: udayãcala ou udayâdri. Nesta 
passagem, indica-se que o reino de Prthu Mahãrája sobre o mundo 
cobriria inclusive as Montanhas dos Himalaias e se estenderia até os 
limites de todos os oceanos e mares. Em outras palavras, seu reino 
cobriria todo o planeta. 

Outra palavra significativa neste verso é naradeva. Como se des- 
creveu em versos anteriores, o rei qualificado — seja ele o rei Prthu 
ou qualquer outro rei que governe o estado como um rei ideal — 
deve ser tido como Deus sob a forma humana, Segundo a cultura 
védica, o rei é honrado como a Suprema Personalidade de Deus 
porque representa Nãrâyana, que também. protege os cidadãos. 
Portanto, ele é nãtha, ou o proprietário. Mesmo Sanãtana-Gosvâmi 
respeitava o Nawab Hussain Shah como um naradeva, embora o 
Nawab fosse muçulmano. O rei ou líder governamental deve, por- 
tanto, ser tão competente para governar o estado que os cidadãos o 
adorem como Deus sob a forma humana. Esta é a fase de perfeição 
para o líder de qualquer governo ou estado. 
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VERSO 21 


IA a fis q a 

afã aña amar | 
aa a a aa 

o EAT 


asmai nr-palah kila tatra tatra 
balirh harisvanti saloka-palah 
marhsyanta esárn striya adi-rüjarh 
cakrayudharn tad-yasa uddharantyah 


asmai—a ele; nr-pàlàh—todos os reis; kila—decerto; tatra tatra— 
aqui e ali; balim— presentes; harisyanti—oferecerño; sa—com: 
loka-palah—os semideuses; mamsyante—consideraráo: esam— 
desses reis; stripah—esposas; ddi-rajam—o" rei original; cakra- 
ayudham-— portando a arma sob a forma de disco; tat—sua; yasah— 
reputacáo; uddharantyah —prosseguindo: 


TRADUCAO 

Quando o rei viajar por todo o mundo, outros reis, bem como os 
semideuses, oferecer-Ihe-ào todas as espécies de presentes. Suas 
rainhas também hão de considerá-lo o rei original, que traz em 
Suas 'mãos os emblemas da maça e do disco, e cantarão sua fama, 
pois ele será tão bem conceituado como a Suprema Personalidade 
de Deus. 

SIGNIFICADO 

Quanto à reputação, o rei Prthu já é conhecido como a encar- 
nação 'da Suprema Personalidade de Deus. A palavra âdi-rajam 
significa “o rei original.” O rei original € Nárayana, ou o Senhór 
Visnu. As pessoas não sabem que o rei original, ou Narayana, é na 
realidade o protetor de todas as entidades vivas! Como se confirma 
nos Vedas, ekó bahünam yo vidadháti kamán (Katha Upanisad 
22.13). Na verdade, à Suprema Personalidade de Deus mantém 
todas as entidades vivas. O rei, ou naradeva, é Seu representante. 
Sendo assim, é dever 'do rei supervisionar pessoalmente a distri- 
buicáo de riquezas para à manutenção de todas as entidades vivas: 
Se ele assim o fizer, será tão bem conceituado como Naràyana. 
Como se menciona neste verso (tad-yasah), Prthu Mahãrãja trazia 
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consigo a reputação da Suprema: Personalidade de. Deus porque 
realmente reinava sobre o mundo nessa capacidade. 


VERSO 22 
ad, máis 
IT TA 


dana arar 
fra mat a RI 


ayarh mahirn gàrh duduhe 'dhirajah 
prajapatir vriti-karah prajanám 

yo lilayadrin sva-$arasa-kotyá 

` bhindan samārh gam akarod yathendrah 


avam--este rei; mahim-—a Terra; gâm—sob-a forma de uma 
vaca; duduhe—ordenhará; adhirajah—rei extraordinário; praja- 
patih— progenitor. da- humanidade; vrtti-karah---iornecendo. subs 
sistência; prajânâm-—dos-cidadãos; yah—aquele ques. bla 
simplesmente como passatempo; adrin—montanhas e colinas; ui 
sarása—de seu arco; kofya—com a extremidade ponteaguda; 
bhindan—quebrando; samam—nível; gam—a Terra; akarot—fará; 
yathà---como; indrah—o.rei do céu, Indra: 


TRADUÇÃO : 

Este rei, este protetor dos cidadãos, é um rei extraordinário eé 
igual aos semideuses Prajápatis. Para a subsistência de todos os 
cidadãos, ele ordenhará a Terra, que é como uma vaca. Não apenas 
isso, mas ele nivelará a superfície da Terra com as extremidades 
ponteagudas de seu arco, quebrando todas as colinas exatamente 
como o rei Indra, o rei celestial, quebra montanhas com seu pode- 


roso raio. 
VERSO 23 


Repara a: wd 
LARA EA 


a AREA Rara 
ATREA q FAZ: INRI 
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visphürjayann àja-gavarn dhanuh svayarn 
yadacarat ksmàm avisahyam àjau 
tada nililyur disi disy asanto 
langülam udyamya yathà mrgendrah 


visphürjayan—vibrando; dja-gavam—feito de chifres de bodes e 
touros; dhanuh—seu arco; svayam-— pessoalmente; yadá—quando; 
acarat—viajar, ksmam—pela Terra; avisahyam—irresistivel; üjau— 
na batalha; tadá—nesse. momento; nililyuh—esconder-se-ào; disi 
disi—em todas as direcóes; asantah —homens demoníacos; langúlam— 
cauda; udyamya—mantendo erguida; yathà—como; mrgendrah—o 
leão. 


TRADUÇÃO 
Quando o leão percorre a floresta com sua cauda erguida, todos 
os animais subalternos se escondem. Analogamente, quando o rei 
Prthu viajar por seu reino e vibrar a corda de seu arco, que é feito 
de chifres de bodes e touros e é irresistível na batalha, todos 
os ladróes e trapaceiros demoníacos esconder-se-ão em todas as 
direções. 


SIGNIFICADO 

É muito apropriado comparar-um rei poderoso como Prthu a um 
leão. Na Índia, reis kgatriyas ainda são chamados de sirigh, que 
significa “leão.” A menos que ladrões, trapaceiros e outras pessoas 
demoníacas no estado tenham medo do líder executivo, que governa 
o reino 'com mão forte; não: pode haver paz ou prosperidade no 
estado. Assim, é muito lamentável quando uma mulher se torna o 
líder executivo, ao invés de um rei semelhante ao leão. Em seme- 
lhante'situação, as pessoas são consideradas muito desventuradas. 


VERSO 24 


AUSTRAL IAE 
mem ma Gu 
aata cio qeu 
JAR IAMA 3B 
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eso Svamedhari Satam ajahãra 
sarasvati prādurabhāvi yatra 

ahársid yasya hayan purandarah 
Sata-kratu$ carame vartamâne 


esah—este rei; asvamedhân— sacrifícios conhecidos como asva- 
medha; śatam—cem; djahüra— realizará; sarasvati—o rio chamado 
Sarasvati; prâdurabhâvi— manifestou-se; yatra—onde; ahársit—rou- 
bará; yasya—cujo; hayam-—cavalo; purandarah—o Senhor Indra; 
Sata-kratuh—que- realizou. cem. sacrifícios; carame—enquanto. o 
último sacrifício; vartamâne—estiver ocorrendo. 


TRADUÇÃO 
Na nascente do rio Sarasvati, este rei realizará cem sacrifícios 
conhecidos como asvamedha, No decurso do último sacrifício, o rei 
celestial Indra roubará o cavalo do sacrifício. 


VERSO 25 


mo aaa ma 

aat AAA | 
ANA RARAS qup 

a aña qi RaRa IRS 


esa sva-sadmopavane sametya 
sanat-kumárarn bhagavantam ekam 

ürüdhya bhaktyalabhatàmalarn taj 
jfiánarn yato brahma pararh vidanti 


esah—este rei; sva-sadma-— de seu palácio; upavane—no jardim; 
samet ya—encontrando-se; sanat-kumriáram— Sanat-kumára; bhaga- 
vantam—o adorável; ekam-—sozinho; drâdhya-—adorando; bhaktya— 
com devoção; alabhata—ele alcançará; amalam—sem contami- 
nação; -tai—este; jfiánam—conhecimento. transcendental;. yatah— 
pelo. qual; brahma—espírito; param— supremo, transcendental; 
vidanti—gozam, conhecem. 
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TRADUÇÃO 
Este rei Prthu encontrar-se-á com Sanat-kumãra, um dos 
quatro Kumaras, no jardim de seu palácio. O: rei adorá-lo-á com 
devoção e terá a fortuna de receber instrugóes pelas quais pode-se 
gozar de bem-aventuranga transcendental. 


SIGNIFICADO 

A palavra vidanri refere-se áquele-que conhece algo ou goza de 
algo. Goza da vida quem é-devidamente instruído por um mestre 
espiritual e entende a bem-aventurança transcendental. Como se 
afirma no Bhagavad-gità (18.54), brahma-bhütah prasannütmà na 
Socati na kankgati. Quem alcanga a plataforma de Brahman nào 
anseia nem se lamenta, senão que realmente compartilha de gozo 
transcendental e bem aventurado. Embora o rei Prthu fosse uma 
encarnação de Visnu, todavia ele ensinou às pessoas de seu reino a 
receber instruções de mestre espiritual que represente a sucessão 
discipular. Assim, uma pessoa pode tornar-se afortunada e gozar de 
vida bem-aventurada mesmo: dentro deste mundo material. Neste 
verso, o verbo vidanti às vezes é tomado como significando “enten- 
dendo”. Assim, quem compreende o Brahman, ou a fonte suprema 
de tudo, goza de vida: bem-aventurada. 


VERSO 26 


a a rara A Agan: 
AAN MA: II: TITTA: IAI 


tatra tatra giras tàs tà 
iti vi$ruta-vikramah 
srogyaty atmasrita gathah 
prihuh prthu-parükramah 


tatra tatra—aqui e ali; girah—palavras; tah tàh—muitas, diver- 
sas; iti—assim; visruta-vikramah—aquele cujas atividades cavalhei- 
rescas tém ampla reputação; srosyati—ouvirá; àtma-àsritàh— sobre 
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ele mesmo; gãthãh-=canções, narrações; prihuh-—rei Prthu; prihu- 
parákramah—destacadamente poderoso. 


TRADUÇÃO 
Dessa maneira, quando as atividades cavalheirescas do rei Prthu 
se tornarem conhecidas pelas pessoas em geral, o rei Prthu sempre 
ouvirá sobre ele mesmo e sobre suas atividades singularmente 
poderosas. 


SIGNIFICADO. 

Fazer propaganda artificial de si mesmo e assim gozar de suposta 
reputação é uma espécie de vaidade. Prthu Maharaja seria famoso 
entre as pessoas devido a suas atividades cavalheirescas. Ele não 
precisaria fazer auto-propaganda artificialmente. Não é possível 
esconder à verdadeira reputação de alguém. 


VERSO 27 


fem Amme 
aaa: 
auge tanta 
erga afim finda: don 


diso vijityapratiruddha-cakrah 
sva-tejasorpáâgita-loka-$alyah 

surâsurendrair upagivamâna- 
mahânubhãvo bhavitã patir bhuvah 


disah-—todas as direções; vijitya—conquistando; apratiruddha—sem 
obstáculos; cakrah—sua influência ou poder; sva-tejasã-—por sua. 
própria bravura; utpáfita—desarraigadas; loka-$alyah—as misérias 
dos cidadãos; sura—de semideuses; asura-—de demônios; indraih — 
pelos líderes; upagiyamãna— sendo glorificado; mahà-anubhàvah— 
a grande alma; bhavità—ele tornar-se-á; patih—o senhor; bhuvah— 
do mundo. i 

TRADUÇÃO 

Ninguém será capaz de desobedecer às ordens de Prthu Mahã- 

rãja. Após conquistar o mundo, ele erradicará completamente as 
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três misérias dos cidadãos. Então será reconhecido em todo o 
mundo. Nessa altura, tanto os suras quanto os asuras sem dúvida 
glorificarão suas atividades magnânimas. 


SIGNIFICADO 

Na época de Mahárája Prthu, o-mundo era governado por um só 
imperador, embora: houvesse muitos estados subordinados. Assim 
como existem muitos estados unidos em diversas partes do munido, 
antigamente o mundo inteiro era governado através de muitos esta- 
dos, mas havia um imperador supremo que governava todos os 
estados subalternos: Sempre que havia alguma discrepância na 
manutenção. do sistema varnasrama, o imperador imediatamente 
dominava os estados pequenos. 

A expressáo utpürita-loka-salyah indica que: Mahārāja Prthu 
erradicou completamente todas às misérias de seus cidadãos. A 
palavra $alya significa “espinhos penetrantes.” Há muitas espécies 
de espinhos miseráveis que espetam os cidadãos de um estado, mas 
todos os governantes competentes, inclusive o próprio Mahãrája 
Yudhisthira, erradicavam todas as condições miseráveis dos cida- 
dãos. Afirma-se que durante o reinado de Maharaja Yudhisthira 
não existia sequer frio rigoroso ou calor escaldante, nem os ci- 
dadãos sofriam de alguma espécie de ansiedade mental. Este é o 
padrão de um bom: governo. 'Um' governo pacífico e próspero 
assim, desprovido de ansiedade, foi estabelecido por Prthu Mahã- 
rája. Assim, tanto os habitantes de planetas santos quanto os de 
Planetas demoníacos glorificavam as atividades de Maharaája Prthu 
Pessoas ou nações ansiosas:de espalhar sua influéncia por todo o 
mundo devem levar este ponto em consideração. Se alguém é capaz 
de erradicar completamente as três misérias dos cidadãos, deve 
aspirar a governar o mundo. Não se deve aspirar ao governo por 
alguma consideração política ou diplomática. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do 
Quarto Canto, Décimo-sexto Capítulo, «do Srimad-Bhãgavatam, 
intitulado “Os recitadores profissionais louvam o rei Prthu.” 


CAPÍTULO DEZESSETE 


Mahãraja Prthu fica irado com a Terra 


VERSO 1 
338 qw 


vds amant ded: aaa | 
Berta art figa sil $11 


maitreya uvãca 
evarh sa bhagavân vainyah 
khyàpito guna-karmabhih 
chandayàm àsa tàn kamaih 
pratipújyabhinandya ca 


maitreyah uváca—o grande sábio Maitreya continuou a falar; 
evam-——assim; sah—ele; bhagaván—a Personalidade de Deus; vai- 
nyah—sob a forma do filho do rei Vena; khyapitah—sendo glorifi- 
cado; guna-karmabhih—pelas qualidades e atividades reais; chan- 
dayám ása—apaziguou; tán-—aqueles. recitadores; kamaih—com 
diversos presentes; pratipiijya—oferecendo:todos os respeitos; abhi- 
nandya— oferecendo orações; ca-—também, 


TRADUÇÃO 
O grande sábio Maitreya prosseguiu: Dessa maneira, os recita- 
dores que glorificavam Mahãrãja Prthu descreveram prontamente 
suas qualidades e atividades cavalheirescas. No final, Mahárája 
Prthu ofereceu-lhes diversos presentes com todo o devido respeito e 
adorou-os adequadamente. 


VERSO 2 


AER UA TAO: | 
ereta St: at: MATA IR 
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brühmana-pramukhàn varnàn 
bhrtyamátya-purodhasah 

paurãfi jâna-padân $renih 
prakrtih samapüjayat 


brühmana-pramukhàün-—aos lideres da comunidade de brâhma- 
nas; varnân—às outras castas; bhrtya—servos; amãtya-—ministros; 
purodhasah-—aos sacerdotes; paurân—aos cidadãos; jana-padân— 
a seus compatriotas; $renih-—a diferentes comunidades; prakrtih— 
aos admiradores; samapújavat— prestou os devidos respeitos. 


TRADUÇÃO 
Assim, o rei Prthu satisfez e ofereceu todo o respeito a todos os 
líderes dos bráhmanas e de outras castas, a seus servos, a seus minis- 
tros e nos sacerdotes, cidadãos, compatriotas em geral, pessoas de 
outras comunidades, admiradores e outros, e assim todos ficaram 
felizes. 


VERSO 3 


fig sa 
senem ges fiat menit 1 
iia ar RN 0 


vidura uváca 
kasmád dadhüra go-rüparn 
dharitri bahu-rüpini 
yàm dudoha prthus tatra 
ko vatso dohanarh ca kim 


vidurah uvãca-—Vidura perguntou; kasmãt-—por que; dadhãra-— 
tomou; go-rüpam-—a forma de uma vaca; dharitri—a Terra; bahu- 
rüpini—que tem muitas outras formas; yâm—a quem; dudoha-— 
ordenhou; prthuh-—rei Prthu; tatra-—aliy kah—quem; vatsahi—o 
bezerro; dohanam-—o vaso de ordenha; ca—também; kim—qual. 


TRADUÇÃO 
Vidura perguntou ao grande sábio Maitreya: Meu querido 
brāhmaņa, uma vėz que à máe Terra pode aparecer sob diferentes 
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formas, por que ela assumiu a forma de uma vaca? E, quando o rei 
Prthu a ordenhou, quem-se tornou o bezerro, e qual era o vaso de 
ordenha? 

VERSO 4 


sa a ad AR | 
ad a a RU didi 


prakriya visama devi 
krtà tena samà katham 
1asya medhyarn hayari devah 
kasya hetor apüharat 


prakrtya—por natureza; visama—náo nivelada;devi—a Terra; 
krtü—foi feito; tena— por ele; samã-— nível; katham-—como; tasya: 
seu; medhyam—destinado a ser oferecido no: sacrificio; hayam— 
cavalo; devah—o semideus Indra; kasya—por que; hetoh--razão; 
apáharai—roubou. 





TRADUÇÃO 
A' superfície da Terra é por natureza baixa em alguns lugares e 
alta em outros. Como foi que o rei Prthu nivelou a superfície da 
Terra, e por que Indra, o rei do céu, roubou o cavalo destinado ao 
sacrifício? 
VERSO 5 


AO A, AAA | 
EN 


sanat-kumarad bhagavato 
brahman brahma-vid-uttamãt 

labdhvã jfiânam sa-vijfiânam 
ràjarsih kàm gatirh gatah 


sanat-kumãarãt-—de Sanat-kumãra; bhagavatah—o poderosis- 
simo; brahman-—meu querido brahmana; brahmq-vit-uttamát—bem 
versado no conhecimento.védico; labdhva—após alcançar; jfiânam — 
conhecimento; sa-vijfiânam-— para aplicação prática; rája-rsih— 
o grande rei santo; kam— que: gatim— destino; gatali—alcancou. 
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TRADUÇÃO 
O grande rei santo, Mahãrãja  Prthu, recebeu conhecimento de 
Sanat-kumãra, que era o maior erudito védico. Após receber conhe- 
cimento para aplicação prática'em sua vida, como o rei santo al- 
cançou o destino por ele desejado? 


SIGNIFICADO 

Há quatro sampradayas (sistemas) Vaisnavas de sucessão discipu- 
lar. Uma sampradãâya provém do Senhor Brahmã, outra da deusa 
da fortuna, outra dos Kumaras, liderados. por Sanat-kumára, e 
outra do Senhor Siva. Estes quatro sistemas de sucessáo discipular 
ainda continuam. Como ilustra o rei Prthu, quem leva a sério a 
recepção de conhecimento védico transcendental precisa aceitar um 
guru, ou mestre espiritual, em uma dessas quatro sucessões discipu- 
lares. Diz-se que, a não ser que se aceite um mantra de uma dessas 
sampradãyas, o dito mantra não: surtirá efeito em Kali-yuga. 
Muitas sampradâyas têm surgido sem autoridade, e estão desenca- 
minhando as pessoas, dando-lhes mantras desautorizados. Os patifes 
dessas supostas sampradâyas não observam as regras e regulações 
védicas. Embora sejam viciados em atividades pecaminosas de toda 
a espécie, eles ainda assim oferecem mantras às pessoas e 
desorientam-nas. Pessoas inteligentes, entretanto, sabem que seme- 
lhantes mantras jamais terão sucesso, e de tal modo nunca:patroci- 
nam esses presunçosos grupos espirituais. As pessoas devem ter 
muito cuidado com essas sampradayas disparatadas. A fim de obter 
alguma oportunidade para o gozo dos sentidos, pessoas desventu- 
radas nesta' era recebem-mantras dessas supostas sampradáyas. 
Prthu Maháàrája, contudo, mostrou por seu exemplo que devemos 
receber conhecimento de uma sampradáya fidedigna. Portanto, 
Mahárája Prthu aceitou Sanat-kumára como seu mestre espiritual. 


VERSOS 6—7 
IMAN DA RA A mit: d 
El AAA E 
e GA A E Al 
a a Ro 


Maharája Prthu fica irado com a Terra 


yac cànyad api krsnasya 
bhavàn bhagavatah prabhoh 

Sravah susravasah punyarn 
pürva-deha-kathasrayam 


bhaktâya me inuraktâya 
tava câdhoksajasya ca 

vaktum arhasi yo “duhyad 
vainya-rüpena gàm imam 


yat—Qque;-ca—-e; anyat —outra; api—decerto; krsnasya—de Krsna; 
bhaván—Vossa- Graga; bhagavatah—da Suprema: Personalidade 
de Deus; prabhoh—poderosa; $ravah—atividades gloriosas; su- 
śravasah—que é muito agradável de se ouvir; punyam—piedosa; 
púrva-deha—de Sua encarnagáo anterior; kathã-asrayam-— relativa 
à narração; bhaktâya—ao devoto; me—a mim; anuraktâya-—muito 
atento; tava—de ti; ca—e; adhoksajasya—do Senhor, que é conhe- 


cido como Adhoksaja; ca—também; vaktum arhasi—por favor, 
narra; yah—aquele que; aduhyat—ordenhou; vainya-rúpena—sob a 
forma do filho do rei Vena; gàmi— vaca, Terra; imám—esta. 


TRADUÇÃO 

Prthu Mahárája era uma encarnação poderosa das potências do 
Senhor Krsna; conseqüentemente, qualquer narração relativa a suas 
atividades é decerto muito agradável de se ouvir, e produz toda a 
boa fortuna. Quanto a mim, sou sempre teu devoto, bem como 
devoto do Senhor, que é conhecido como Adhoksaja. Por favor, 
narra, portanto, todas as histórias do rei Prthu, que, sob a forma do 
filho do rei Vena, ordenhou a Terra sob a forma de uma vaca. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Krsna também é conhecido como avatārīi, que significa 
“aquele de quem emanam todas as encarnações.” No Bhagavad-gitã 
(10.8), o Senhor Krsna diz que aham sarvasya prabhavo mattah 
sarvarh pravartate: “Eu sou'a fonte de todos os mundos materiais e 
espirituais: Tudo emana de Mim” Assim, o Senhor Krsna é a ori- 
gem: do aparecimento de todos. Quanto a este mündo- material, 
o Senhor Brahma, o-Senhor Visnu e-o Senhor Siva sáo todos 
emanações de Krsna: Essas três encarnações de Krsna chamam-se 
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guna-avataras. O mundo 'materialvé governado por três modos 
materiais da natureza, e “o Senhor Visnu, 'o Senhor Brahmã e o 
Senhor Siva encarregam-se, respectivamente; dos modos da bon- 
dade, da paixão e da ignorância. Maharaja Prthu também é uma 
encarnação das qualidades do Senhor Krsna mediante as quais 
alguém pode governar as'almas condicionadas: 

Neste verso, a palavra adhoksaja; significando “além da per- 
cepção dos sentidos materiais,” é muito significativa. Ninguém pode 
perceber a Suprema Personalidade de Deus através da especulação 
mental; portanto, uma pessoa com um pobre fundo de conheci- 
mento não pode entender à Suprema Personalidade de Deus. Uma 
vez que, com a ajuda dos sentidos materiais, só se pode ter idéias 
impessoais, o Senhor é conhecido como 'Adhoksaja. 


VERSO 8 
qr sm 


NO AR aa af I 
ma a dn A: etia Ni ei 


süta uvüca 
codito vidurenaivarh 
vdsudeva-kathürn prati 
prasasya tam prita-manã 
maitreyah pratyabhásata 


sütah uvàüca—Süta Gosvàmi disse; coditah—inspirado; vidu- 
rena—por Vidura; evam—assim; vásudeva—=do: Senhor Krsna; 
katham—narragáo; prati—sobre; prasasya—louvando; tam—a ele; 
prita-mandh—estando muito“ satisfeito; maitreyah—o santo Mai- 
treya; pratyabhásata—respondeu: 


TRADUÇÃO 
Súta Gosvâmi continuou: Quando Vidura ficou inspirado a ouvir 
sobre as atividades do Senhor Krsna sob Suas várias encarnações, 
Maitreya, inspirando-se também e estando muito: satisfeito com 
Vidura, pôs-se a louvá-lo. Então Maitreya falou o seguinte. 
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SIGNIFICADO 

Falar de krsna-katha, ou temas sobre o Senhor-Krgna ou Suas 
encarnações, é espiritualmente tão inspirador que'o recitadore-0 
ouvinte nunca se cansam deles: Esta é a natureza das conversas 
espirituais. Na verdade, temos visto que não há como saciar a pe 
tade de ouvir as conversas entre Vidura e Maitreya. Ambos são 
devotos, e quanto mais Vidura pergunta, mais Maitreya se anima a 
falar. Um sintoma das conversas espirituais é que ninguém se sente 
cansado delas. Assim, ao ouvir as perguntas de Vidura, o grande 
sábio Maitreya náo se aborrecia, mas, ao contrário, animava-se a 


falar por mais tempo. 
VERSO 9 


33 vu 
mafia: qw f 
ufa Saara NS: 


sm fra fia ve 
gata: feia US 


maitreya uvüca 
yadàbhisiktah prthur anga viprair 
ümantrito janarâyãs ca pãlah 
prajà niranne ksiti-prstha etya 
ksut-ksama-deháh patim abhyavocan 


maitreyah uvāca—o grande sábio Maitreya disse; vadã--quando; 
abhisiktah—foi entronado; prihuh—rei Prthu; anga—meu nierit 
Vidura; vipraih—pelos brāhmanas; ümantritah-—foi declarado; 
janatâyâh—do povo; ca—também; pàlah—o protetor; prajah-—os 
cidadãos; niranne—estando sem grãos alimentícios; Kegitispraçhessa 
superfície do globo; etya—aproximando-se; ksut—pela fome; ksa- 
ma—magros; dehah—seus corpos; patim—ao protetor; abhyavocan— 
disseram. 





TRADUCAO rei de 
O grande sábio Maitreya prosseguiu: Meu querido Vidura, na 
época em que o rei Prthu foi entronado pelos grandes sábios e 
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bráhmanas e foi declarado o protetor dos cidadãos, havia grande 
escassez de grãos alimentícios. Os cidadãos realmente emagreceram 
devido à fome. Portanto, eles vieram à presença do rei e informaram- 
no a respeito da verdadeira situação em que se encontravam. 


SIGNIFICADO 

Dá-se informação aquia respeito da escolha do rei por parte dos 
bràhmanas. Segündo o sistema varnãsrama, os brãhmanas são con- 
siderados'os líderes da sociedade e portanto estão situados na mais 
elevada posição social. O varnãsrama-dharma, a instituição de 
quatro varnas e quatro asramas, é planejado mui cientificamente. 
Como se afirma no Bhagavad-gitã, varnãsrama-dharma não é uma 
instituição feita pelo homem, mas feita por Deus. Nesta narração, 
indica-se claramente que os -brãhmanas costumavam controlar o 
poder real. Quando um rei perverso como Vena governava, os 
brühmanas matavam-no através de seus poderes bramínicos e esco- 
lhiam um governante adequado, testando suas qualificações. Em 
outras palavras, os brâhmanas, os homens inteligentes ou grandes 
sábios, controlavam os poderes monárquicos. Nesta passagem, 
indica-se como os brãhmanas elegeram o rei Prthu ao trono como 
protetor dos cidadãos. Estando os cidadãos magros devido à fome, 
aproximaram-se do rei e informaram-no que ele devia tomar as pro- 
vidências necessárias. A estrutura dovarnãsrama-dharma era tão 
boa que os brahmanas orientavam o líder do estado. O líder do 
estado então protegia os cidadãos. Os kgatriyas se incumbiam de 
proteger as pessoas em geral, e, sob a proteção dos kgatriyas, os 
vaisyas protegiam as vacas, produziam grãos alimentícios e 
distribuíam-nos. Os sidras, a classe operária, ajudavam as três 
classes superiores com seu trabalho manual. Este é o sistema social 
perfeito. 

VERSOS 10 —11 


qi aaa 
MA RAR qm 
y qu 


a o a: Lol 
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vayam ràjafi jatharenübhitaptà 
yathàgninà kofara-sthena vrksüh 

1vàm adya yâtãh $aranarh Saranyam 
yah sádhito vrtti-karah patir nah 


tan no bhavàn ihatu rátave nnam 
ksudharditânam naradeva-deva 

yávan na nanksyámaha ujjhitorja 
vàrtà-patis rvam kila loka-pãlah 


vayam—nós; ráajan—ó ei; jáharena— pelo fogo da fome; abhi- 
taptàh— muito aflitos; yathã--assim como; agninã-—pela fogueira; 


kojara-sthena—na parte oca de uma árvore; vrksah—árvores; tvim— 
até vós; adya—hoje; yatàh— viemos; Saranam— refügio; Saranyam— 
digno de servir de refúgio; yah—que; saádhitah—nomeado; vrtti- 
karah—aquele que dá emprego; parik==senhor; nah-—nosso; fat— 
portanto; nah—a nós; bhavin—Vossa Majestade; ihatu—por 
favor, tentai; rátave—dar; annam-— gráos alimentícios; ksudha—com 
fome; arditanam—sofrendo; nara-deva-deva—6 senhor supremo de 
todos os reis; yâvar na-—para que não; narnksyâmahe — pereçamos; 
ujjhita-—estando desprovidos de; ürjah-—gráos alimentícios; varta— 
de deveres ocupacionais; patih—outorgador; 1vam-—vós; kila—de 
fato; loka-pàlah—o protetor dos cidadáos. 





TRADUÇÃO 

Querido rei, assim como uma árvore com uma fogueira ardendo 
no espaço oco do tronco gradualmente seca, estamos secando devido 
ao fogo da fome em nossos estômagos. Vós sois o protetor das 
almas rendidas, e fostes nomeado para nos dar emprego. Portanto, 
viemos todos buscar vossa proteção. Sois não apenas o rei, como 
também a encarnação de Deus. Na realidade, sois o rei de todos os 
reis. Podeis dar-nos todas as espécies de deveres ocupacionais, pois 
sois o senhor de nossa subsistência. Portanto, rei de todos os reis, 
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por favor, satisfazei a nossa fome através da devida distribuição de 
grãos alimentícios. Por favor, cuidai de nós, para que não morra- 
mos brevemente por falta de alimentos. 


SIGNIFICADO 

É dever do rei zelar para que todos nas ordens sociais —o 
brühmana, o ksatriya,-o: vaisya e^o. $üdra— estejam plenamente 
ocupados a serviço do estado. Assim como é dever dos bràhmanas 
eleger o rei adequado, é dever do rei zelar para que todos os varnas 
— 0 brühmana, o ksatriya; o vaisya e o südra — estejam plenamente 
ocupados em seus respectivos deveres ocupacionais. Nesta passa- 
gem, indica-se que, embora às pessoas tivessem permissão de cum- 
prir seus deveres, ainda assim estavam desempregadas. Embora não 
fossem preguiçosas, ainda assim não podiam produzir alimentos 
suficientes para satisfazer sua fome. Quando as pessoas ficam per- 
plexas dessa maneira, devem aproximar-se do líder do governo, e o 
presidente ou'rei deve tomar providências imediatas para mitigar a 
aflição do povo, 

VERSO 12 


33 a 
qq: serat art eurer affa | 
ati qem ve ff isa 10? 31 


maitreya uvãca 
prthuh prajànàm karunarn 
nisamya paridevitam 
dirgharh dadhyau kurusrestha 
nimittam so 'nvapadyata 
maitreyah uvüca—o grande santo Maitreya disse; prthuh—rei 
Prthu; prajáanam—dos cidadáos;' karunam--condigáo deplorável; 
nisamya—ouvindo; paridevitam—Ñlamentagáo; dirgham-—por longo 
tempo; dadhyau—contemplou; kuru-Srestha—6 Vidura; nimirtam— 
a causa; sah—ele; anvapadyata— descobriu. 


TRADUÇÃO 
Após ouvir esta lamentação e ver a condição deplorável dos cida- 
dãos, o rei Prthu meditou sobre este assunto por longo tempo para 
ver se podia descobrir as causas ocultas. 
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VERSO 13 


añ qa dera: d 
a ARA A A a nt à 


iti vyavasito buddhyà 
pragrhita-Sarásanah 

sandadhe visikharh bhúmeh 
kruddhas tripura-hà yathà 


iti—assim; vyavasitah—tendo chegado a uma conclusão; bud- 
dhyā—com inteligência; pragrhita--tendo pegado; sarüsanah—o 
arco; sandadhe—fixou; visikham—uma flecha; bhümeh—para a 
Terra: kruddhah-—irado; tri-pura-hà—Senhor Siva; yathà—como. 





TRADUÇÃO 
Tendo chegado a uma conclusão, o rei pegou seu arco e flecha e 
apontou-os para a Terra, exatamente como o Senhor Siva, que, 
irado, destrói o mundo inteiro. 


SIGNIFICADO 2 

O rei Prthu descobriu a causa da escassez de gráos a i entícios. 
Ele pôde entender que não era culpa dos cidadãos, pois eles não 
eram preguiçosos em cumprir seus deveres. Pelo contrário, Ath a 
Terra que não estava produzindo grãos alimentícios suficientes: Isto 
indica que a Térra pode produzir suficientemente se tudo é devi- 
damente providenciado, mas, ás vezes, a Terra pode negar-se a 
produzir grãos alimentícios por várias razões. /^ teoría de que há 
escassez de grãos alimentícios devido ao aumento da população não 
é uma teoria muito plausível. Há outrás causas que permitem que a 
Terra produza profusamente ou pare de produzir. o rei Prthu desco- 
briu as causas reais € tomou as medidas necessárias imediatamente. 





VERSO 14 


smear quit. emen uam | 
Wü: wem ms qua IL 
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pravepamüna dharani 
nisamyodayudharh ca tam 

gauh saty apádravad bhità 
mrgiva mrgayu-drutà 


pravepamáná—tremendo; dharani—a Terra; ni$ámya— vendo; 
udayudham—tendo pegado seu arco e flecha; ca—também; tam—o 
rei; gauh—uma vaca; sati—tornando-se; apádravat—pós-se a fugir; 
bhità—muito amedrontada; mrgi iva--como um veado; mrgayu— 
por um cagador; drutá—sendo perseguido. 


TRADUÇÃO 
Ao ver O rei Prthu pegando seu arco e flecha para matá-la, a 
Terra ficou muito amedrontada e começou a tremer. Pôs-se então a 
fugir, exatamente como um veado, que corre mui velozmente ao ser 
perseguido por um caçador. Com medo do rei Prthu, ela assumiu a 
forma de uma vaca e começou a correr. 





SIGNIFICADO 

Assim como a mãe gera vários filhos, tanto meninos quanto meni- 
nas, o ventre da mãe Terra produz todas as classes de entidades 
vivas em várias formas. Assim, é possível que'a mãe Terra assuma 
inúmeras: formas. Naquele momento, a fim de evitar a ira do rei 
Prthu, ela assumiu a forma de uma vaca. Já que não se deve jamais 
matar uma vaca, a mãe Terra julgou prudente assumir-a forma de 
uma vaca a fim de evitar-as flechas do rei Prthu, O rei Prthu, con- 
tudo, pôde entender este fato, e por isso não parou de perseguir a 
Terra sob a forma de uma vaca. 


VERSO 15 


ais: figa: | 
qi gÑ aama A A Vemm üt 


tám anvadhávat tad vainyah 
kupito 'tyaruneksanah 

Sararh dhanusi sandháya 
yatra yatra palayate 
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tâm—a Terra sob a forma' de vaca; anvadhávai—ele perseguia; 
tat—entáo; vainyah=o filho: do rei Vena; kupitah—estando iradís- 
simo; ati-aruna—muito vermelhos; iksanah—seus olhos; $aram— 
uma flecha; dhanusi—no arco; sandhaya—colocando, yatra yatra— 
onde quer que; palàyate— ela fuja. 


TRADUÇÃO 
Vendo isso, Mahárája Prthu ficou iradíssimo, e seus olhos fica- 
ram vermelhos como o sol nascente. Colocando uma flecha em seu 
arco, ele perseguia a Terra sob a forma de vaca por onde quer que 
ela corresse. 


VERSO 16 


arar! 
a a qid AA ta 


sá digo vidi$o devi 
rodasi cântararn tayoh 
dhàvanti tatra tatrainarn 
dadarsánüdyatàyudham 


sü—a Terra sob a forma de vaca; disah--nas quatro direções; 
vidisah—aleatoriamente em outras diregóes; devi—a deusa; rodasi— 
em direção ao céu e à Terra; ca—também; antaram—entre; tayoh— 
eles; dhàvanti—fugindo;-tatra- tatra—aqui e ali; enam—o rei; 
dadaría—ela via; anu—atrás; udyata—tomadas; dyudham—suas 
armas. 


TRADUÇÃO 
A Terra sob a forma de vaca corria aqui e ali no espaço exterior 
entre os planetas celestiais e a Terra, e, para onde quer que cor- 
resse, o rei a perseguia com seu arco e flechas. 


VERSO 17 
ara Aereas: À 
Ter aur Prazo qua figuram tell 
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Joke nàvindata trāna 
vainyün mrtyor iva prajah 

trastã tadã nivavrte 
hrdayena vidüyatà 


oke—nos três mundos; na—não; avindata—podia obter; trânam-— 
alívio; vainyat—da máo do filho do rei Vena; mrtyoh—da morte; 
iva—como; prajah-—homens; trastá—estando muitó amedrontada; 
tadã--nessa altura; mivavrte—voltou-se para trás; hrdayena—dentro 
de seu coracáo; vidüyatà— muito constrangida. i 


s TRADUÇÃO 

Assim como um homem não pode escapar das mãos cruéis da 
morte, a Terra sob a forma de vaca não podia escapar das mãos do 
filho de Vena. Por fim, temerosa, com o coração constrangido, a 
Terra voltou-se para trás, desamparada. à 


VERSO 18 


SU HEAT SAS | 
MARA asf ara UIP cl 


uvàca ca mahà-bhàgarn 
dharma-jfiápanna-vatsala 

trühi müm api bhütünàm 
pálane 'vasthito bhavân 


uváca—ela disse; ca—e; mahá-bhagam—ao grandioso e afortu- 
nado rei; dharma-jfia—ó conhecedor dos princípios da religião; 
apanna-vatsala—ó refügio dos rendidos; trahi—salva; mám—a mim; 
api—na verdade; bhütünüm-—das entidades vivas; pálane—er pro- 
teção; avasthitah—situado; bhavàan— Vossa Majestade. 


ee TRADUÇÃO 
Dirigindo-se ao grandioso e opulento rei Prthu como o conhece- 
dor dos princípios religiosos e o refúgio dos rendidos, ela disse: Por 


favor, salva-me. És O protetor de todas as entidades vivas. Agora 
estás situado como o rei deste planeta. 
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SIGNIFICADO 

A Terra sob a forma de uma vaca- chamou o rei Prthu-de dharma- 
jfia, que se refere àquele que conhece os: princípios da religião. Os 
princípios da religião ditam que o rei, ou qualquer outra pessoa, 
deve dar toda a proteção a uma mulher, a uma vaca, a uma criança, 
a um brãhmana e a um homem idoso. Conseguentemente, a mãe 
Terra assumiu a forma de uma vaca. Ela também era uma mulher. 
Assim, ela recorreu ão rei como a alguém que conhece os princípios 
da religião. Os-princípios religiosos também ditam que não se deve 
matar quem se rende. Ela lembrou ao rei Prthu que ele não apenas 
era uma encarnação de Deus, como também estava situado como o 
rei da Terra, Portanto, seu dever era perdoá-la. 


VERSO 19 


wed frais EA | 
A IA 


satvarh jighâmsase kasmãd 
dinàm akrta-kilbisàm 

ahanisyat katharh yosárh 
dharma-jfia iti yo matah 


sah-=essa mesma pes$oa; tvah tu; jighamsase—queres matar; 
kasmáit— por que; dinàm-— pobre; akrta—sern: ter feito; kilbisam— 
nenhuma atividade pecaminosa; ahanisyat—mataria; katham= 
como; yoşām—uma mulher; dharma-jñah—o conhecedor dos prin- 
cípios religiosos; iti—assim; yah—aquele que; matah—é consi- 
derado. 

TRADUÇÃO 

A Terra sob a forma de vaca prosseguiu apelando ao rei: Sou 
uma pobre coitada e não cometi nenhuma atividade pecaminosa. 
Não sei por que queres matar-me, Já que és tido como o conhece- 
dor de todos os princípios religiosos, por-que tens tanta inveja de 
mim, e por que estás tão ansioso por matar uma mulher? 


SIGNIFICADO 
A Terra apelou ao rei de duas: maneiras. Um reique conhece 
os princípios religiosos não pode matar ninguém que-não-tenha 
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cometido atividades pecaminosas. Além disso, não se deve matar uma 
mulher, mesmo que ela cometa algumas atividades pecaminosas. 


Uma vez que a Terra era inocente e também era mulher, o rei não 
devia matá-la. 


VERSO 20 


safa a ara: 
fa a andar: 


praharanti na vai strigu 
krtügahsv api jantavah 

kim uta tvad-vidhà ràjan 
karunà dina-vatsalàh 


nro 


praharanti—golpeies; na—jamais; vai—decerto; strisu—mu- 
Iheres; krta-dgahsu—tendo cometido atividades pecaminosas; api— 
embora; jantavah—seres humanos; kim uta—isto para náo falar de; 
tvat-vidhàh— personalidades como tu; rajan—ó rei; karunãh— 
misericordioso; dina-varsaldh—afetuoso com os pobres. v 


TRADUCAO 
Mesmo que uma mulher chegue a cometer alguma atividade peca- 
minosa, ninguém deve pôr sua mão nela. Isto para não falar de ti, 


querido rei, que és tão misericordioso, Tu és o protetor e és afe- 
tuoso com os pobres. 


VERSO 21 


at rama ami Añana | 
ATA RA AAA E 1122 


mórh vipatyajaram nava 
"atra visvam pratisthitam 

ütmünar ca prajas cemãh 
katham ambhasi dhásyasi 


"mama mim; vipãtya—despedaçando; ajarâm-—muito forte; 
návam=—barco; yatra— onde; vi$vam—toda a: parafernália do 
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mundo; pratisthitam-—encontrando-se; atmánam—a ti mesmo; ca— 
e; prajah—teus súditos; ca—também; imãh-—todos esses; katham— 
como; ambhasi—na água; dhásyasi—manterás. 


TRADUÇÃO 
A Terra sob a forma de vaca prosseguiu: Meu querido rei,'sou 
como um forte barco, que transporta toda a parafernália do mundo. 
Se me despedaçares, como te protegerás e a teus súditos de afundar? 


SIGNIFICADO 

Debaixo de todo o sistema planetário esta a água garbha. O 
Senhor Visnu está deitado nesta água garbha, e de Seu abdômen 
cresce um caule de lótus; todos os planetas dentro do universo flu- 
tuam no ar, sendo sustentados- por esse caule de lótus. Se um planeta 
é destruído, ele está fadado-a.cair-na-água de garbha. A Terra, 
portanto, advertiu ao rei Prthu que ele sairia perdendo se a des- 
truísse, Na realidade, como iria ele proteger-se asi mesmo-e a seus 
cidadãos de afundarem na água garbha? Em outras palavras, O 
espaço exterior pode ser comparado a um oceano de ar, onde cada 
planeta flutua: assim como um barco: ou uma ilha flutuam no 
oceano. Às vezes, os planetas são chamados de dvipas, ou ilhas, e 
às vezes são chamados de barcos. Assim, com esta referência, a 
Terra sob a forma de vaca explica parcialmente a manifestação 
cósmica. 


VERSO 22 


ERA 
aa RATA | 
ata AMA AA RR 


prthur uváca 
vasudhe tvám vadhisyámi 
mac-chásana-paráñ-mukhim 
bhàgarh barhisi yà vrnkte 
na tanoti ca no vasu 


prthuh uvâca—o rei Prthu respondeu; vasu-dhe—meu querido 
planeta Terra; 1vam—a ti; vadhisyami—eu matarei; mat— meus; 
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$asana—regulamentos; parak-mukhim—desobediente a; bhagam— 
teu quinháo; barhisi—no yajfia; yà—quem; vrrikte—aceita; na— 
n&o; tanoti—entrega; ca—e; nah—a nós; vasu— produtos; 


TRADUCAO 
O rei Prthu respondeu ao planeta Terra: Minha querida Terra, tu 
desobedeceste minhas ordens e regulamentos. Sob a forma de um 
semideus, aceitaste teu quinhão nos yajfias que executamos, mas, 
em troca, não produziste grãos alimentícios suficientes. Por esta 
razão sou obrigado a matar-te. 


SIGNIFICADO 

O planeta Terra sob a forma de vaca alegou que não apenas era 
uma múlher, como também era inocente e sem pecado. Assim, ela 
argumentou que não devia ser morta. Além disso, ela chamou aten- 
ção para o fato de que, como o rei era perfeitamente religioso, ele 
não podia violar os princípios religiosos que proíbem a matança de 
mulheres. Em resposta, Mahãrája Prthu informou-lhe que, antes de 
mais nada, ela desobedecera suas ordens. Esta foi sua primeira ati- 
vidade pecaminosa. Em segundo lugar, ele a acusou de aceitar seu 
quinhão dos yajfas (sacrifícios) sem produzir grãos alimentícios 
suficientes em troca disto. 


VERSO 23 


wd seqq da queda qu | 
wem A qual el A ATAR RAN 


vavasam jagdhy anudinarh 

naiva dogdhy audhasarn payah 
tasyàm evarh hi dugtàyàrn 

dando nátra na Sasyate 


yavasam— pasto verde; jagdhi—tu comes; anudinam—diaria- 
mente; na—jamais; eva—decerto; dogdhi—produzes; audhasam— 
no úbere; payah—leite; tasydm—quando uma vaca; evam—assim; 
hi=decerto; dustáyam—sendo ofensiva; dandah-—punição; na— 
não; atra—aqui; na—não; sasyate—é aconselhável. 
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TRADUÇÃO 
Embora comas pasto verde todos os dias, não estás enchendo teu 
úbere para podermos utilizar teu leite. Como estás propositada- 
mente cometendo ofensas, não se pode dizer que não és passível de 
punição devido a teres assumido a forma de uma vaca. 


SIGNIFICADO 

Uma vaca'come pasto verde e enche seu úbere de leite suficiente 
para os vaqueiros poderem ordenhá-la. Yajñas (sacrificios) executam= 
se para produzir nuvens suficientes que derramem água sobre a 
terra. A palavra payah pode referir-se tanto ao leite quanto à água. 
Sendo um dos semideuses, o planeta Terra estava recebendo seu 
quinhão nos pajfias — sto é, ela estava comendo pasto verde — mas 
em troca não estava produzindo grãos alimentícios suficientes — 
isto é, ela não estava enchendo seu úbere. Portanto, Prthu Maharaja 
tinha razão em querer puni-la por causa de sua ofensa. 


VERSO 24 


si tia farta re erret emat | 
A gata ART Meu: RN 


tvarh khalv osadhi-bijâni 
prãk srstâni svayambhuvã 

na muficasy âtma-ruddhâni 
mám avajfiâya manda-dhih 


tvam—tu;- khalu— decerto; osadhi— de ervas, plantas ergrãos; 
bijâni—as sementes; prãk-—anteriormente; srs/âni—criados; svayam- 
bhuvã-—pelo Senhor Brahmã; na não; muficasi—forneces; dtma- 
ruddhüni—escondidos dentro deti; mám—a mim; avajñaya—desobe- 
decendo; manda-dhih-—menos inteligente. 


TRADUÇÃO 
Perdeste tua inteligência ao ponto de, apesar de minhas ordens, 
não forneceres as sementes de ervas e grãos anteriormente criados 
por Brahmã e agora escondidos dentro de ti. 
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SIGNIFICADO 
Enquanto criava todos os planetas do universo, o Senhor Brahmã 
também criou as sementes de vários grãos, ervas, plantas e árvores. 
Quando cai água suficiente das nuvens, as sementes frutificam e 
produzem frutas, grãos, legumes, etc. Com este exemplo, Prthu 
Maharaja indica que, sempre que há escassez na produção de ali- 
mentos, o líder de governo deve tomar medidas, investigando por 


quea produção está escassa e o que deve ser feito para corrigir a 
situação. 


VERSO 25 


aqi gaaat Ra l 
aa a NARA 


amüsàrh kgut-paritànàm 
ürtànüm paridevitam 

Samayisyâmi mad-bânair 
bhinnãyãs tava medasã 


amúsam—de todos eles; kgur-paritânâm—sofrendo de fome; 
ãrtânâm-—dos aflitos; paridevitam—a lamentação; $amayisyâmi— 
apaziguarei; mat-bánaih—com minhas flechas; bhinnãyãh 
despedaçada; tava—de ti; medasã-—com a carne. 








TRADUÇÃO 
Agora, com auxílio de minhas flechas, despedacar-te-ei e, com tua 
carne, satisfarei os cidadãos famintos, que agora choram por falta 
de grãos. Assim, satisfarei os aflitos cidadãos de meu reino. 


SIGNIFICADO 

Nesta passagem, indica-se como o governo pode organizar o 
comer de carne de vaca. Indica-se aqui'que, numa circunstância 
rara em que não haja suprimento de grãos, o governo pode san- 
cionar o comer de carne. Entretanto, quando há alimentos sufi- 
cientes, o governo não deve permitir o comer de carne de vaca 
apenas para satisfazer as-exigências da língua. Em outras palavras, 
somente em raras circunstâncias, quando as pessoas estão sofrendo 
por falta de grãos, é que se pode permitir o comer de'carne, mas 
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não em outras circunstâncias: Um governo não deve jamais san- 
cionar a manutenção de matadouros para a satisfação da língua e a 
matança desnecessária de animais. 

Como se descreveu num verso anterior, vacas e outros animais 
devem receber pasto suficiente para comer. Se, a despeito de um 
suficiente suprimento de pasto, uma vaca não fornece leite, e, se há 
uma acentuada escassez dé alimentos, a vaca seca pode ser utilizada 
para alimentar a população faminta. Segundo a lei da necessidade, 
em primeiro lugar a sociedade humana deve tentar produzir grãos 
alimentícios e legumes, mas, se não o conseguirem, podem comer 
carne. Caso contrário, não. Na estrutura atual da sociedade humana, 
há suficiente produção de grãos em todo o mundo. Portanto, não se 
pode apoiar a abertura de matadouros. Em certas nações, há tanto 
excesso de grãos que às vezes este excesso é atirado ao mar, e às 
vezes -o governo proíbe que se produzam mais grãos. A conclusão é 
que a Terra produz grãos suficientes para alimentar toda a popu- 
lação, porém, a distribuição desses grãos é restringida devido a 
regulamentos comerciais-e ao desejo de: lucro. Em consequência 
disto, em certos locais há escassez de grãos e, em outros, produção 
abundante. Se houvesse um só governo na superfície da Terra para 
administrar a distribuição de grãos, não haveria possibilidade de 
escassez, nem necessidade de abrir matadouros, nem necessidade de 
apresentar falsas teorias sobre superpopulação. 


VERSO 26 


GA RRA: 
wu fest quot aims MISAU 


pumáàn yosid uta kliba 
ütma-sambhüvano 'dhamah 
bhütegu niranukroso 
nrpânâr tad-vadho 'vadhah 


pumün—um homem; yosit—uma mulher; uta—também; klibah— 
um eunuco; dtma-sambhavanah—interessada em manutenção pes- 
soal; adhamah—a mais baixa da humanidade; bhútesu—de outras 
entidades vivas; niranukrosah—sem compaixáo; nrpándm—para os 
reis; tar—dela; vadhah—matanga; avadhah—náo matança. 
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TRADUÇÃO 
Qualquer pessoa cruel —seja ela homem, mulher ou eunuco 
impotente — que só esteja interessada em sua manutenção pessoal e 
não tenha compaixão de outras entidades vivas pode ser morta pelo 
rei, Tal matança não pode jamais ser considerada verdadeira matança. 


SIGNIFICADO 

O planeta Terra é realmente uma: mulher emsua forma constitu- 
cional, de modo que ela precisa;ser protegida pelo rei. Prthu Mahà- 
rãja argumenta; contudo, que, se um cidadão no estado —seja ele 
homem, mulher ou: cunuco-— não écompassivo para. com seus 
semelhantes, ele ou-ela podem ser-mortos pelo: rei, e semelhante 
matança não deve jamais ser considerada verdadeira. matança. 
Quanto ao campo de atividades espirituais, quando, um devoto é 
vaidoso e não prega as glórias de Krsna, ele não é considerado um 
devoto de primeira classe. O devoto que se esforça-para pregar, que 
tem compaixão de pessoas inocentes que não conhecem a Krsna, é 
um. devoto superior, Em sua oração ao Senhor, Prahlâada Mahàràja 
disse que não estava pessoalmente-interessado em libertar-se deste 
mundo material; pelo-contrário, ele não desejava libertar-se desta 
condição «material até que todas as almas caídas se libertassem. 
Mesmo no campo material, se uma: pessoa não está interessada no 
bem-estar alheio, deve-se! considerar que ela está: condenada pela 
Personalidade de Deus ou por Sua encarnação como Prthu Mahãrája 


VERSO 27 


atraiga aaa: qi: d 
Teia RRA 5: Rol 


tvârh stabdharh durmadarm nitva 
mayã-garh tilasah Saraih 

ütma-yoga-balenemà 
dhãrayisyâmy aham prajãh 


tvâm—tu; stabdhâm-—muito orgulhosa; durmadam — louca; nit- 
vã--ocasionando: semelhante condição; mayã-gam-—vaca. falsa; 
tilasah-— em: pequenas partículas como grãos; Saraih-—com minhas 
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flechas; ãtma— pessoal; yoga-balena— pelo poder: místico; imah— 
todos esses; dhãrayisyâmi-—sustentarei; aham-—eu; prajâh-—todos 
os cidadáos, ou todas as entidades vivas. 


TRADUÇÃO 

Estás dominada pelo orgulho e quase ficaste louca. Atualmente, 
assumiste a forma de uma vaca mediante teus poderes místicos. Não 
obstante, hei de cortar-te em pequenos pedaços granulares, e sus- 
tentarei toda a população através de meus próprios poderes 
místicos, 

SIGNIFICADO 

A Terra informou ao rei Prthu que, se ele a destruísse, ele e seus 
súditos cairiam todos nas águas do oceano garbha.: O rei. Prthu 
agora responde a esta questão, Embora a Terra tivesse assumido 
a forma de uma vaca mediante seus poderes místicos 'a fim de se 
salvar de ser morta pelo rei, este estava ciente deste fato e não hesi- 
taria em cortá-la em pedaços, assim como: partículas de grãos. 
Quanto à destruição dos cidadãos, Mahãrája Prthu afirmou que 
poderia sustentar a todos através de seus próprios poderes místicos. 
Ele não precisava da ajuda do planeta Terra. Sendo a encarnação 
do Senhor Visnu, Prthu Mahãrãja possuía o poder de Sankarsana, 
que, segundo explicam os cientistas, é o poder da gravitação, A 
Suprema: Personalidade de Deus sustenta milhões de planetas no 
espaço sem nenhum apoio; semelhantemente, Prthu Mahārāja não 
teria difionldade alguma em sustentar todos os seus cidadãos e a si 
mesmo no espaço sem a ajuda do planeta Terra. O Senhor é conhe- 
cido como Yogesvara, senhor de todos os poderes místicos. Conse- 
qüentemente, o rei informou ao planeta Terra que ela náo precisava 
preocupar-se com a sobrevivência dele sem a ajuda dela. 


VERSO 28 


aa ara enm | 
srt refe: mx mé ema: lel 


evarn manyumayira mürtir 
krtântam iva bibhratam 

pranatá práñjalih praha 
maki sañjara-vepathuh 
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evam—assim; manyu-mayim— muito irada; mirrim-—forma; krta- 
antam— morte personificada, Yamaràája; iva—como; bibhratam— 
possuindo; pranatá—rendeu-se; práñijalih—com máos postas; praha— 
disse; mahi—o planeta Terra; safijáta—surgido; vepathuh—tremor 
em seu corpo. 

TRADUÇÃO 

Nessa altura, Prthu Mahãrãja tornou-se exatamente como Yama- 
rája, e todo o seu corpo parecia muito irado. Em outras palavras, 
ele era a ira personificada. Após ouvi-lo, o planeta Terra começou a 
tremer. Ela rendeu-se e, com mãos postas, pôs-se a falar o seguinte. 


SIGNIFICADO 

A Suprema Personalidade de Deus é a morte personificada para 
os canalhas e o supremo e amado Senhor para os devotos. No 
Bhagavad-gitã (10.34), o Senhor diz que mrtyuh sarva-haras câham: 
"Eu sou a morte que tudo devora." Descrentes infiéis, que desafiam 
O aparecimento de Deus, serão liberados pela Suprema Personali- 
dade de Deus quando Ele aparecer perante eles sob a forma da 
morte. Hiranyakasipu, por exemplo, desafiou a autoridade da 
Suprema Personalidade de Deus, e o Senhor sob a forma de Nrsirh- 
hadeva defrontou-Se com ele e matou-o. Do mesmo modo, o 
planeta Terra viu Maháràja Prthu como a morte personificada, e 
também o viu' com o espírito de ira personificada. Portanto, ela 
pôs-se a tremer; Não podemos: desafiar a autoridade da Suprema 
Personalidade de Deus em circunstância alguma. É melhor nos 
rendermos a Ele é aceitarmos Sua proteção em todos os momentos. 


VERSO 29 


ma 
Tu o gem arm 
fera quest d 
m: angat, fada 
TACA NRN 


dharovāca 
namah parasmai puruşāya māyayā 
vinyasta-nünà-tanave gunütmane 


Verso 29] Mahãrãja Prthu fica irado com a Terra 


namah svarüpünubhavena nirdhuta- 
dravya-krivã-kãraka-vibhramormaye 


dhará—o planeta Terra; uváca—disse; namah-— ofereço minhas 
reveréncias; parasmai—à Transcendéncia; purusáya—-à pessoa; 
màyayà-— mediante a energia material; vinyasta—expandida; nána— 
várias; tanave—cujas formas; guna-atmane—à fonte dos três modos 
da natureza material; namah—oferego minhas reveréncias; svarúpa— 
da forma real; anubhavena—entendendo; nirdhuta—náo 'afetado 
por; dravya—matéria; kriya—acáo; karaka—executor; vibhrama— 
confusáo; ürmaye—às ondas da existéncia material. 


TRADUÇÃO 
O planeta Terra falou: Meu querido Senhor, ó Suprema Perso- 
nalidade de Deus, sois transcendental em Vossa posição, e, me- 
diante Vossa energia material, Vos expandis sob várias formas e 
espécies de vida através da interação dos três modos da natureza 
material, Ao contrário de certos outros senhores, Vós sempre per- 


maneceis em Vossa posição transcendental, sem Vos deixar afetar 
pela criação material, que está sujeita a diferentes interações mate- 
riais, Em consegiência disto, as atividades materiais não Vos 
confundem. 


SIGNIFICADO 

Depois que o rei Prthu deu sua ordem real, o planeta Terra sob a 
forma de vaca pôde entender que o rei era uma encarnação direta- 
mente dotada de poder da Suprema Personalidade de Deus. Conse- 
qüentemente, o rei sabia de tudo — passado, presente e futuro. 
Assim, não havia possibilidade de a Terra enganá-lo. A Terra fora 
acusada de esconder as sementes de todas as ervas e grãos, e por 
isso está se preparando para explicar como as sementes dessas ervas 
e-grãos podem ser novamente expostas. A Terra sabia que o rei 
estava muito irado com ela, e compreendeu que, a não ser que apla- 
casse a ira dele, não haveria possibilidade de apresentar um pro- 
grama positivo perante ele, Portanto, no começo de. seu discurso, 
ela apresenta-se mui humildemente como parte. integrante do corpo 
da Suprema Personalidade de Deus. Ela alega que as várias formas 
corpóreas manifestas no mundo físico não passam de diferentes 
partes integrantes do corpo gigantesco supremo. Diz-se que os sis- 
temas planetários inferiores são partes integrantes das pernas do 
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Senhor, ao passo que os sistemas planetários superiores são partes 
integrantes da cabeça do Senhor O Senhor cria este mundo mate- 
rial através de Sua energia externa, mas, em certo sentido, esta 
energia externa não é diferente dEle. Todavia, ao mesmo tempo, o 
Senhor: não 'Se manifesta diretamente na energia externa; senão 
que:está sempre situado na energia espiritual. Como se afirma no 
Bhagavad-gitã (9.10), mayâdhyaksena prakrtih: a natureza material 
funciona sob a orientação do Senhor. Portanto, o Senhor não está 
desligado da energia externa, sendo chamado neste verso de guna- 
ürmá,a fonte dos trés modos da natureza material. Como se afirma 
no Bhagavad-gità (13:15), nirgunam 'guna-bhoktr -ca:: embora o 
Senhor náo seja apegado à energia externa, Ele é o Senhor dela 
mesmo assim. A filosofia do Senhor'Caitanya, sustentando que o 
Senhor é simultaneamente “igual a Sua criação e diferente dela 
(acintya-bhedabheda-tartva), pode ser facilmente compreendida 
neste contexto; O planeta: Terra explica que,vembora“o Senhor 
esteja ligado à energia externa, Ele é nirdhura: Ele é completamente 
livre “das atividades “da' energia externa. O Senhor está sempre 
situado em: Sua energia interna. Portanto, neste verso, afirma-se: 
svarüpa-anubhavena. O Senhor permanece inteiramente em Sua 
potência interna e todavia tem pleno conhecimento, 'tanto'da ener- 
gia externa, quanto da energia interna, assim como Seu devoto 
permanece sempre em posição transcendental, mantendo-se a ser- 
viço do Senhor sem apegar-se ao corpo material. Segundo Srila 
Ripa Gosvâmi, o devoto que sempre se ocupa em serviço devo- 
cional ao Senhor é sempre liberado, independentemente de sua 
situação material. Se é possível para um devoto permanecer trans- 
cendental, decerto é possível que a Suprema Personalidade de Deus 
permaneça'em Sua potência interna sem apegar-Se à potência 
externa. Não» deve haver dificuldade em entender esta “situação. 
Assim “como o" devoto jamais se deixa confundir por seu corpo 
material, o Senhor jamais Se deixa confundir pela energia externa 
deste mundo material. O devoto não é tolhido pelo corpo material, 
embora esteja'situado num corpo físico que funciona conforme 
muitas condições materiais, assim como há’ cinco espécies de ár 
funcionando dentro do corpo, e'tantos órgãos —as mãos, as per- 
nãs, a língua, os órgãos genitais, O reto, etc. — todos funcionando 
de maneiras diferentes. A alma espiritual, a entidade viva, que tem 
pleno conhecimento de sua posição vive cantando Hare: Krsna, 


Verso 30] Mahãrãja Prthu fica irado com a Terra Tm 


Hare Krgna, Krsna Krsua, Hare Hare/ Hare Râma, Hare Râma, 
Râma Râma, Hare Hare e não se preocupa com as funções corpó- 
réas: Embora o Senhor esteja ligado ao mundo matérial, Ele está 
sempre situado em Sua energia espiritual e sempre desapegado das 
funções do mundo material. Quanto ao corpo material, este tem seis 
“ondas,” ou condições materiais sintomáticas: fome, sede, lamen- 
tação, confusão, velhice e morte. A alma liberada jamais se preo- 
cupa com essas seis interações físicas. A Suprema Personalidade de 
Deus, sendo o Senhor todo-poderoso: de todas as energias, tem 
certa ligação com a energia externa, mas está sempre livre das inte- 
rações da energia externa no mundo material. 


VERSO 30 
Jamari ARA 


qe sl aaa! 
AA RA E 


gaisa zu BA lell 


yenáham átmáyatanarh vinirmitá 
dhátrá yato 'yarh guna-sarga-sañgrahah 
sa eva mám hantum udayudhah svarád 
upasthito 'nyari $aranarh kam à$raye 


yena— por: quem; aham-—eu; ütma-àyatanam-—lugar de repouso 
de todas-as entidades vivas; vinirmitü—foi criado; dhàtrà— pelo 
Senhor Supremo; yatah—por causa de quem; ayam-—isto; guna- 
sarga-sangrahah—combinacáo de diferentes elementos materiais, 
sah-—Ele; -eva—decerto; mám--a. mim; -hantum--matar;: udd- 
yudhah— preparado com armas; svardj— plenamente independente; 
upasthitah—agora presente ante mim; anyam—outro; faranam— 
refúgio; kam—em quem; asraye--recorrerei a. 


TRADUÇÃO 
O planeta Terra prosseguiu: Meu querido Senhor, sois o condu- 
tor completo da criação material. Criastes esta manifestação cós- 
mica e as três qualidades materiais, e por isso criastes a mim, o planeta 
Terra, o lugar de repouso de todas as entidades vivas. Todavia, sois 





772 Srimad-Bhãgavatam [Canto 4, Cap. 17 


sempre plenamente independente, meu Senhor. Agora que estais 
presente ante mim e pronto para matar-me com Vossas armas, 
deixai-me saber onde devo refugiar-me, e dizei-me quem pode 
proteger-me. 





SIGNIFICADO 

Oplaneta Terra manifesta aqui os sintomas de plena rendição 
ante o Senhor. Afirma-se que ninguém pode proteger alguém se 
Krsna está preparado para matá-lo, e ninguém pode matar alguém 
se Krsna o protege. Como o Senhor estava preparado para matar o 
planeta Terra, não havia ninguém que pudesse protegê-la. Todos 
estamos recebendo a proteção do Senhor, e por isso é natural que 
nos rendamos a Ele. No Bhagavad-gitã (18.66), o Senhor dá a 
seguinte instrução: 


sarva-dharmán parityajya 
mãm ekam $aranam vraja 

aham tvãrh sarva-pâpebhyo 
moksayisyâmi mã $ucah 


“Abandona todas as variedades de religião e simplesmente rende-te 
a Mim. Hei de libertar-te de todas as reações pecaminosas. Não 
temas.” 

Srila Bhaktivinoda Thákura canta: “Meu querido Senhor, tudo 
que tenho —-mesmo minha mente, o centro de todas as necessi- 
dades materiais, a saber, meu lar, meu corpo e qualquer coisa que 
eu tenha em relação com este corpo — tudo isso eu Te entrego 
agora. Agora tens plena independência para fazer comigo o que 
quiseres. Se quiseres, podes matar-me, e, se quiseres, podes salvar- 
me. De qualquer maneira, sou Teu servo eterno, e tens todo o 
direito de fazer comigo o que quiseres.” 


VERSO 31 
q aangaat 
aaa 
al Ai es tag 
sig ai A Aata 13 tl 


Verso 32} Mahārāja Prthu fica irado com a Terra 


ya etad üdàv asrjac carácararn 
sva-mãyayâtmasrayayâvitarkyayã 

tayaiva so 'yarn kila goptum udyatah 
katharh nu mãrh dharma-paro jighârhsati 


yah—aquele que; etat—essas; âdau-—no começo da criação; 
asrjat—criou; cara-acaram—entidades vivas móveis e imóveis; sva- 
mãyayã-—mediante Sua própria potência; arma-asrayayã--abrigadas 
sob Sua própria proteção; avitarkyayã--inconcebível; tayã-—por 
esta mesma mãyã; eva-—decerto; sah—ele; ayam—este rei; kila— 
decerto; goptum udyatah— preparado para proteger; katham—como; 
nu-—entáo; mám—a mim; dharma-parah—aquele que segue estri- 
tamente os princípios religiosos; jighârhsati—deseja matar. 


TRADUÇÃO 
No começo da criação, criastes todas as entidades vivas móveis e 
imóveis mediante Vossa energia inconcebível. Através desta mesmís- 


sima energia agora estais preparado para proteger as entidades 
vivas. Na verdade, sois o protetor supremo dos princípios religiosos. 
Por que estais tão ansioso por matar-me, apesar de eu ter assumido 
a forma de uma vaca? 


SIGNIFICADO 
O planeta Terra argumenta que, sem dúvida, aquele que cria tam- 
bém pode aniquilar por sua livre e espontânea vontade, O planeta 
Terra pergunta por que ela devia ser morta quando o Senhor está 
disposto a proteger a todos. Afinal de contas, é a Terra que éo 
lugar de repouso para todas as demais entidades vivas, e é a Terra 
que produz grãos para elas. 


VERSO 32 
qd saga wed st 
AA E: 
A A TRA 
iss PE LARA 
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nünarh batesasya samihitarn janais 
tan-màyayà durjayayükrtàtmabhih 

na laksyate yas tv.akarod akürayad 
yo 'neka ekah parata$ ca isvarah 


núnam—seguramente; bata—decerto; i$asya—da Suprema Per- 
sonalidade de. Deus;: samihitam-—atividades, plano; janaih—por 
pessoas; tat-máyayà— mediante. Sua poténcia; durjayayà—que é 
inconquistável; akrta-atrmabhih—que náo sáo: suficientemente expe- 
rientes; na—nunca; laksyate—sáo vistas; yah—aquele que; tu— 
entáo; akarot-—criadas; akürayat—-fez com que criasse; yah—aquele 
que; anekah-—muitas; ekah—um só; paratah—mediante Suas 
poténcias inconcebíveis; ca—e; isvarah—controlador. 


TRADUÇÃO 

Meu querido Senhor, apesar de serdes um só, mediante Vossas 
potências inconcebíveis Vos expandis em muitas formas. Por inter- 
médio de Brahmã, criastes este universo. Portanto, sois diretamente 
a Suprema Personalidade de Deus: Aqueles que não são suficien- 
temente experientes não podem entender Vossas atividades trans- 
cendentais porque essas pessoas estão cobertas por Vossa energia 
ilusória. 

SIGNIFICADO 

Deus é um só, mas Ele Se expande em'variedades de energias — 
a energia material, a energia espiritual, a energia marginal e assim 
por diante: Quem não é favorecido e especialmente ajudado com 
Sua graça não pode entender como a Suprema Personalidade de 
Deus única age através de Suas diferentes energias. As entidades 
vivas também fazem parte da energia marginal-da: Suprema Per- 
sonalidade de Deus. Brahmã também é uma dessas entidades vivas, 
mas ele é especialmente dotado de poder pela Suprema Personali- 
dade de Deus. Embora Brahmã seja considerado o criador deste 
universo, na verdade, a Suprema Personalidade de Deus é seu cria- 
dor fundamental. Neste verso, a palavra mayayã é significativa. 
Maya significa “energia.” O Senhor Brahmã não é o energético, 
mas sim uma das manifestações da energia marginal do Senhor. 
Em outras palavras, o Senhor Brahmã é apenas um instrumento. 
Embora às vezes os planos pareçam contraditórios, há um plano 
definido por trás de todas as ações. Aquele que é experiente e é 
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favorecido pelo -Senhorpode entender que tudo está sendo feito 
conforme o plano supremo do Senhor. 


VERSO 33 
a Ara. af 
ARA: 


LE 
a 
q rage 
à 
mw: RA gem Gw8 lil 
sargãdi yo 'syánurunaddhi Saktibhir 
dravya-kriyü-küraka-cetanàtmabhih 
tasmai samunnaddha-niruddha-saktaye 
namah parasmai purusãya vedhase 





sarga-âdi—criação, manutenção e dissolução; yah—aquele que; 
asya—deste mundo material; anurunaddhi— causas; Saktibhih-—atra- 
vés de Suas próprias potências; dravya—elementos físicos; kriyã 
sentidos; kãraka—semideuses controladores; cetanã-—inteligênci: 
atmabhih—consistindo “no falso ego; tasmai—a. Ele; samunnad- 
dha— manifesto; niruddha— potencial; saktaye—aquele que possui 
essas energias; namah—reveréncias; parasmai—á transcendental; 
purusaya—Suprema Personalidade de Deus; vedhase-—á causa de 
todas as causas. 











TRADUÇÃO 

Meu querido Senhor, através de Vossas próprias potências sois a 
causa original dos elementos materiais, bem como dos instrumentos 
realizadores (os sentidos), dos trabalhadores dos sentidos (os semi. 
deuses controladores), da inteligência e do ego, e de tudo o mais, 
Através de Vossa energia manifestais toda esta criação cósmica, a 
mantendes e a dissolveis. É somente através de Vossa energia que 
tudo às vezes se manifesta e às vezes fica imanifesto. Portanto, sois 
a Suprema Personalidade de Deus, a causa de todas as causas. 
Ofereço-Vos minhas respeitosas reverências. 


SIGNIFICADO 
Todas as atividades começam com a criação da totalidade da 
energia, o mahat-tattva: Então, através da agitação dos três gunas, 
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os elementos físicos são: criados, bem como a mente, o ego e os 
controladores dos sentidos. Todos esses são criados, um após outro, 
através da energia inconcebível do Senhor. Em eletrônica moderna, 
ao apertar um único botão, um mecânico pode provocar uma reação 
em cadeia eletrônica, através da qual se realizam muitas ações, uma 
após outra. Do mesmo modo, a Suprema Personalidade de Deus 
aperta o botão da criação, e diferentes energias criam os elementos 
materiais e os diversos controladores dos elementos físicos, e suas 
subsequentes interações acompanham o plano inconcebível da 
Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 34 


a À arraia sura 
Afnan fm! 

dana ab cer 
GITA AR RR 


sa vai bhaván ütma-vinirmitarh jagad 
bhútendriyantah-karanátmakarh vibho 

sarhsthãpayisyann aja mãm rasâtalãd 
abhyujjahárámbhasa àdi-sükarah 


sah—Ele; vai—decerto; bhavân-— Vós; àtma—por Vós mesmo; 
vinirmitam—fabricado; jagat—este mundo; bhúta—os elementos 
físicos; indriya— sentidos; antali-karama— mente, coracáo; àtmakam— 
consistindo: em; vibho—ó Senhor; sarnsthãpayisyan-—mantendo; 
aja— 6 n&o-nascido; màámc--a mim; rasátalat—da regiáo plutónica; 
abhyujjahara—tirastes; ambhasah—da água; àdi—original; súka- 
rah—o javali. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Senhor, sois sempre não-nascido. Certa vez, sob a 
forma do j original, Vós me salvastes das águas no fundo do 
universo. Através de Vossa própria energia criastes todos os elemen- 
tos físicos, os sentidos e o coração, para a manutenção do mundo. 
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SIGNIFICADO 

Esta é uma referência à época em que o Senhor Krgna apareceu 
como Varâha, o javali supremo, e resgatou a Terra, que estivera 
imersa na água. O asura Hiranyákga deslocara a Terra da sua órbita 
€ a atirara ao fundo das águas do Oceano Garbhodaka. Então o 
Senhor, sob a forma do javali original, resgatou a Terra. 


VERSO 35 


a a ao 
Mai mea frate i 


apám upasthe mayi navy avasthitah 
prajá bhaván adya riraksisuh kila 

sa vira-miúrtih samabhid dharã-dharo 

yo màm payasy ugra-$aro jigharhsasi 






















apám—da água; upasthe—situada na superfície; mayi—em mim; 
nâvi—num barco; avasthitah—encontrando-se; prajah—entidades 
vivas; bhaván—Vós próprio; adya-—agora; rirakgisuh-—desejando 
proteger; kila—na verdade; sah—Ele; vira-mürtih—sob a forma de 
um grande herói; samabhüt—tornou-Se; dharà-dharah— o protetor 
do planeta Terra; yah—aquele que; mám—a mim; payasi—para 
obter leite; ugra-Sarah—com flechas afiadas; jighãârnsasi—desejais 
matar. 
TRADUÇÃO 

Meu querido Senhor, dessa maneira, certa vez protegestes:me, 
resgatando-me da água, em consegiiência do que Vosso nome 
tornou-se famoso como Dharâdhara— Aquele que sustém o planeta 
Terra. Todavia, atualmente, sob a forma de um grande herói, estais 
prestes a matar-me com flechas afiadas. Contudo, sou tal qual um 
barco sobre a água, mantendo tudo a flutuar. 







SIGNIFICADO 
O Senhor é conhecido como Dharâdhara, significando “Aquele 
que mantém o planeta Terra sobre Suas presas em Sua encarnação 
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como javali.” Assim, o planeta Terra sob a forma de vaca está rela- 
tando osvatos contraditórios do Senhor. Embora certa vez Ele 
tivesse salvo a Terra, agora quer virar a mesma, que é como 
um barco sobre a água. Ninguém pede entender as atividades do 
Senhor. Devido a um pobre fundo de conhecimento, os seres huma- 
nos às vezes julgam as atividades do Senhor contraditórias. 


VERSO 36 


= miña 
auki I 

a RA 

Aa atA: NI 


nünarn janair ihitam i$varánàm 
asmad-vidhais tad-guna-sarga-mãyayã 

na jfíayate mohita-citta-vartmabhis 
tebhyo namo vira-yasas-karebhyah 


niinam—decerto; janaih-—pelas pessoas em geral; ihitam-—ativi- 
dades; isvarânâm-—dos controladores; asmat-vidhaih-—como eu; tat— 
da Personalidade de Deus; guna-—dos modos da natureza material; 
sarga=que ocasiona a criação; mãyayã-—por Vossa energia; na— 
jamais; ¡ñayate—sáo entendidas; mohira—confusas; citta—cujas 
mentes; vartmabhih—maneira; rebhyah—a eles; namah-—reveréncias; 
vira=yasah-karebhyah—que outorgam renome aos próprios heróis. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Senhor, também sou criação de uma de Vossas 
energias, composta dos três modos da natureza material. Conse- 
qüentemente, Vossas atividades me confundem. Se nem mesmo as 
atividades de Vossos devotos podem ser entendidas, o que dizer, 


então, de Vossos passatempos? Assim, tudo parece-nos contraditó- 
rio e maravilhoso. 





SIGNIFICADO 
Asatividades da Suprema Personalidade de Deus sob Suas vá- 
rias formas e encarnações são sempre incomuns e maravilhosas. 
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Um minúsculo ser humano não tem como avaliar o propósito e os 
planos de semelhantes atividades; portanto, segundo diz Srila Jiva 
Gosvámi, a menos que as atividades do Senhor sejam aceitas como 
inconcebíveis, não é possível explicá-las. O Senhor existe eterna- 
mente como Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, em Goloka 
Vrndávana. Ele também Se expande simultaneamente em inúmeras 
formas, começando com o Senhor Râma, o Senhor Nrsirhha, o 
Senhor Varaha e todas as encarnações que emanam diretamente de 
Sankarsana. Sankarsana é a expansão de Baladeva, e Baladeva é a 
primeira manifestação de Krsna. Portanto, todas essas encarnações 
são conhecidas como kalã. 

A palavra isvarânâm refere-se a todas as Personalidades de Deus. 
Como se afirma no Brahma-sarhhitã (5.39), ramâdi-múrtisu kalà- 
niyamena tisthan. No Srimad-Bhãgavatam confirma-se que todas as 
encarnações são expansões parciais, ou kald, da Suprema Persona- 
lidade de Deus. Contudo, Krsna é a original Suprema Personali- 
dade de Deus. Não se deve pensar que a palavra isvarânâm, por 
estar no plural, significa que existem muitas Divindades. O fato é 
que Deus é um só, mas Ele existe eternamente e Se expande em 
inúmeras formas e age de várias maneiras, Às vezes, o homem 
comum confunde-se com tudo isso e considera tais atividades con- 
traditórias, mas elas não são contraditórias. Há um grande plano 
por trás de todas as atividades do Senhor. 

Para nossa compreensão, às vezes se diz que o Senhor encontra- 
Se no coração do ladrão e também no coração do chefe de família, 
mas, a Superalma no coração do ladrão ordena; “Vai e rouba as 
coisas daquela casa,” e, ao mesmo tempo, o Senhor diz ao chefe de 
família: “Toma, pois, cuidado com ladrões e assaltantes.” Estas ins- 
truções para diferentes pessoas parecem contraditórias, porém, 
devemos: entender que a Superalma, a Suprema Personalidade 
de Deus, tem Seus planos, e não devemos considerar que essas ati- 
vidades sejam contraditórias. É melhor rendermo-nos à Suprema 
Personalidade de Deus sinceramente, e, sendo protegidos por Ele, 
permanecermos pacíficos. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Quarto 
Canto, Décimo-sétimo Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitulado 
“Mahãraja Prthu fica irado com a Terra.” 















































CAPÍTULO DEZOITO 


Prthu Maharaja ordenha o planeta Terra 


VERSO 1 


A uw 
RARA EA | 
yaan EEATT N I 


maitreya uváca 
ittham prehum abhistúya 

rusa prasphuritadharam 
punar ühüvanir bhità 
samstabhyarmanam átmaná 



























maitreyah uváca—Ñ0 grande santo Maitreya continuou a falar; 
ittham—assim; prthum—ao rei Prthu; abhisfúya—após oferecer 
oragóes; rusa—com ira; prasphurita—+tremendo; adharam—seus 
lábios; punah—novamente; àha—ela disse; avanih—o planeta 
Terra; bhitá—com medo; saristabhya—após acalmar; dimánam—a 
mente; átmaná—com a inteligência. 











TRADUÇÃO 

O grande santo Maitreya continuou falando a Vidura: Meu que- 
rido Vidura, nessa altura, quando o planeta Terra terminou suas 
orações, o rei Prthu ainda não estava apaziguado, e seus lábios tre- 
miam com grande ira. Embora o planeta Terra estivesse com medo, 
ela se recompós e passou a falar o seguinte para convencer o rei. 


VERSO 2 


daña ned fira sufad «31 
ada: RAR A Ag GU IRA 
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sanniyacchübhibho manyurn 
nibodha $râvitam ca me 
sarvatah sáram adatte 
yathà madhu-karo budhah 


sanniyaccha—por fayor, aplaca; abhibho—6 tei; manyum—ira; 
nibodha—procura entender; $rávitam—o que se diz; ca—também; 
me—por mim; sarvatah—de toda a parte; sáram—a essência; 
üdatte—tira; yathà—como; madhu-karah—a abelha; budhah— uma 
pessoa inteligente. 


TRADUCAO 
Meu querido Senhor, por favor, aplaca de vez tua ira e ouve com 
paciência o que tenho a dizer-te, Por favor, volta tua bondosa 
atenção para isto. Eu posso ser muito pobre, mas um homem 
erudito extrai a essência de conhecimento de todos os lugares, assim 
como a abelha coleta mel de cada flor. 


VERSO 3 


feris faeere fifi: | 
cr a dat aaa 3 


asmil loke 'thavàmusgmin 
munibhis tattva-darsibhih 

drstã yogah prayuktas ca 
purnsürn $reyah-prasiddhaye 


asmin—nesta; loke—duragáo de vida; atha và—ou; amusgmin— 
na próxima vida; munibhih=pelos grandes' sábios; 1attva—a 
verdade; darsibhih—por aqueles que'a véem; drstah—prescritós; 
yogàüh— métodos; prayuktüh—aplicados; ca-—também; purisám— 
das pessoas em geral; sreyah—— benefício; prasiddhaye—quanto à 
obtenção: 


TRADUÇÃO 
Para beneficiar toda a sociedade humana, não só nesta vida, mas 
também na próxima, os grandes videntes e sábios prescrevem 
diversos métodos conducentes à prosperidade das pessoas em geral. 
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SIGNIFICADO 

A civilização védica-tira proveito do conhecimento: perfeito apre- 
sentado nos Vedas e apresentado por grandes sábios e brâhmanas 
para o benefício da sociedade humana. Os preceitos védicos são 
conhecidos como gruti, e as apresentações suplementares adicionais 
a estes princípios, conforme são legadas pelos grandes sábios, são 
conhecidas como smrti. Elas seguem os principios da instrução: vé» 
dica. A sociedade humana deve tirar proveito das instruções tanto de 
Sruti quanto de smrti. Se alguém deseja avançar na vida espiritual, 
deve adotar estas instruções e seguir os princípios. No Bhakti- 
rasâmrta-sindhu, Srila Rúpa Gosvámi diz que quem se faz passar 
por avançado na vida espiritual mas não se refere aos $rutis e smrtis 
não passa de mero distúrbio na sociedade. Devemos'seguir os princí- 
pios estabelecidos nos $rutis e nos smytis, não somente em nossa 
vida espiritual, mas também na vida material. Quanto à sociedade 
humana, ela também deve seguir o Manu-smrti, pois estas leis são 
decretadas por Manu, o pai da humanidade. 

No Manu-smrti afirma-se que a mulher não deve ter indepen- 
dência, senão que deve ser protegida pelo pai, pelo esposo e pelos 
filhos mais velhos, Em todas as circunstâncias, a mulher deve: per- 
manecer dependente de algum: guardião. Atualmente, as mulheres 
têm plena independência como os. homens, mas, na verdade, pode- 
mos ver que essas mulheres independentes não são mais felizes do 
que as mulheres que estão sob a custódia de guardiões. Se as pessoas 
seguirem os preceitos dados pelos grandes sábios, pelos $rutis e pelos 
smrtis, poderão realmente: ser felizes, tanto nesta vida, quanto na 
próxima, Infelizmente, os: patifes inventam mil maneiras e meios 
para serem felizes. Todos vivem inventando muitos métodos. Conse- 
qüentemente, a sociedade-humana perdeu os modos padrão de vida, 
tanto material quanto espiritualmente, e o resultado é que as pessoas 
estão confusas, e não há paz nem felicidade no mundo. Embora 
tentem resolver os problemas da sociedade humana nas Nacóes Uni- 
das, ainda assim estáo frustradas. Como náo seguem as instrucóes 
liberadas dos Vedas, são infelizes. 

Asmin e amugmin são duas palavras significativas usadas; neste 
verso. Asmin significa “nesta vida,” e amusmin, “na próxima: vida.” 
Infelizmente, nesta era, mesmo professores famosos e homens 
eruditos acreditam que não existe uma próxima vida e que tudo 
acaba nesta vida. Já que são tolos e patifes, que conselhos podem dar? 
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De qualquer modo, fazem-se passar por professores e acadêmicos 
eruditos. Neste verso, à palavra: amugmin' está muito explícita. É 
dever de todos moldar sua vida de tal maneira que sua próxima vida 
seja proveitosa. Assim como um menino é educado: para tornar-se 
feliz mais tarde, devemos:ser educados nesta vida a fim dealcançar 
uma vida eterna e próspera após a morte. Portanto, é essencial que 
as pessoas sigam aquilo que estabelecem os $rutis e smytis para 
certificarem-se de que sua missão humana seja exitosa. 


VERSO 4 


ANG : AAA EA | 
AA A sS N L 


tán átisthati yah samyag 
upâyân pârva-darsitân 

avarah $raddhayopeta 
upeyân vindate fijasã 





s; ütisthati—siga; yah—qualquer pessoa que; samyak— 
inteiramente; updydn— princípios; pürva—anteriormente; darsitàn— 
instruída; avarah— inexperiente; $raddhayã-—com fé; upetah—estan- 
do situada; upeyân—os frutos das atividades; vindate— goza; afijasü— 
mui facilmente. 


TRADUÇÃO 
Quem segue os princípios e instruções prescritas pelos grandes 
sábios do passado pode utilizar estas instruções para propósitos prá- 
ticos. Uma pessoa assim pode mui facilmente gozar da vida e de 
prazeres. 


SIGNIFICADO 

Os princípios védicos (mahãjano yena gatah sa panthàh) impelem- 
nos a seguir os passos de grandes almas liberadas. Dessa maneira, 
podemos receber benefícios, tanto nesta vida, quanto na próxima, e 
também podemos melhorar nossa vida material. Seguindo os princí- 
pios estabelecidos por grandes sábios e santos do passado, podemos 
mui facilmente entender a meta de toda a vida. A palavra avarah, 
significando "inexperiente", é muito significativa neste verso. Toda 
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alma condicionada é inexperiente. Todos são abodha-játa — ou 
seja, nascem tolos e patifes. No governo democrático atual, tolos e 
patifes de toda a espécie estão tomando decisões. Mas, o que eles 
podem fazer? Qual é o resultado de suas leis? Eles decretam algo 
hoje apenas para revogá-lo caprichosamente amanhã. Um partido 
político utiliza um país para um propósito, e no momento seguinte 
outro partido político forma um diferente tipo de governo e anula 
todas as leis e regulamentos. Este processo de mastigar o mastigado 
(punah punas carvita-carvanânâm) jamais fará a sociedade humana 
feliz. Afim de tornar toda a sociedade humana feliz e próspera, 
devemos aceitar os métodos padrão legados por pessoas liberadas. 


VERSO 5 


artes SRAM SI | 
res safira see qa: gas MI 


tàn anàdrtya yo: 'vidvàn 
arthãn ürabhate svayam 

tasya vyabhicaranty arthã 
ürabdhà$ ca punah punah 


tán—esses; anádriya—negligenciando; yah—qualquer pessoa 
que; avidvân—patife; arthân—esquemas; Arabhate—comega; sva- 
yam-— pessoalmente; tasya-—seus; vyabhicaranti—-não têm êxito; 
arthãh— propósitos; ãrabdhãh-—tentados; ca—e; punah punah-—repe- 
tidamente. 


TRADUÇÃO 
Uma pessoa tola que inventa seus próprios meios e processos 
através da especulação mental e não reconhece a autoridade dos 
sábios que estabelecem orientações incontestáveis fracassa repeti- 
damente em suas tentativas. 


SIGNIFICADO 
Atualmente, tornou-se moda desobedecer às orientações incon- 
testáveis legadas pelos acáryas e almas liberadas do passado. 
Atualmente, as pessoas são tão caídas que não podem distinguir 
entre uma alma liberada e uma alma condicionada. Uma alma 
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condicionada é tolhida por quatro defeitos: fatalmente comete erros, 
certamente sofre de ilusão, tem a tendência de enganar os outros e 
tem sentidos imperfeitos. Conseqiientemente, é preciso recebermos 
orientação de pessoas liberadas. Este movimento para a consciência 
de Krsna recebe instruções diretamente da Suprema Personalidade 
de Deus via: pessoas que seguem estritamente Suas instruções, 
Mesmo queo seguidor não seja uma pessoa liberada, se ele seguir a 
suprema e liberada Personalidade de Deus, suas ações estarão natu- 
ralmente liberadas da contaminação da natureza material. Portanto, 
o Senhor Caitanya diz: “Por Minha ordem; torna-te um mestre espi- 
ritual,” Podestornar-se imediatamente um mestre espiritual quem 
tem plena fé nas palavras transcendentais da Suprema Personalidade 
de Deus e segue Suas instruções. Os materialistas não estão interes- 
sados em receber orientações de uma pessoa liberada, mas estão 
muito interessados em suas próprias idéias inventadas, que os levam 
a fracassar repetidamente em suas tentativas: Como hoje em dia o 
mundo inteiro segue as orientações imperfeitas de almas condicio- 
nadas, a humanidade está inteiramente confusa. 





VERSO 6 


gu qvi at qwe a grega | 
ema N e AAKT: IS N 


purà srs(à hy osadhayo 
brahmanã yã visâmpate 

bhujyamânã mayã drstã 
asadbhir adhrta-vrataih 


purã-—no passado; srstâh—criados; hi—decerto; osadhayah— 
ervas e grãos alimentícios; brahmanã-—pelo Senhor Brahma; 
yah—todos aqueles quey visam-pate—ó rei; bhujyamanah—sendo 
usufruídos; mayü—por mim; drsfüh—vistos; asadbhih—por náào- 
devotos; adhrta-vrataih—desprovidos de todas as atividades espi- 
rituais. 


TRADUÇÃO 
Meu querido rei, as sementes, raízes, ervas e grãos, que foram 
criados pelo Senhor Brahmã no passado, agora estão sendo usados 
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por não-devotos, que são desprovidos de toda a compreensão 
espiritual. 
SIGNIFICADO 

O Senhor Brahmã criou este mundo material para o^uso das 
entidades vivas, mas criou-o de acordo com um plano de que todas 
as entidades vivas que a ele viessem para dominá-lo em troca de 
gozo dos sentidos recebessem orientações do Senhor Brahmã nos 
Vedas para que finalmente pudessem deixá-lo e voltar ao lar, voltar 
ao Supremo, Todos os víveres e seres crescidos sobre a Terra — a 
saber, frutos, flores, árvores, grãos, animais e sub-produtos animais 
= foram criados para serem usados em sacrifícios para a satisfação 
da Suprema Personalidade de Deus, Visnu. Contudo, o planeta 
Terra sob a forma de vaca afirma nesta passagem que todas essas 
utilidades estão sendo usadas por não-devotos, que não almejam a 
compreensão espiritual, Embora haja imensas potências dentro da 
Terra para a produção de grãos, frutos e flores, esta produção é 
interrompida. pela própria Terra quando é mal usada por não- 
devotos, que não têm metas espirituais. Tudo pertence à Suprema 
Personalidade de Deus, e tudo pode-ser usado para a satisfação 
dEle. As coisas não devem ser usadas para o gozo dos sentidos das 
entidades vivas. Este é todo o plano da natureza material segundo 
as orientações da própria natureza material. 

Neste verso, são importantes as palavras asadbhih e adhrta- 
vrataih. A palavra asadbhih refere-se 'aos não-devotos. Os não- 
devotos são descritos no Bhagavad-gità como duskrtinah (canalhas), 
miúdhãh (asnos ou patifes), narâdhamãh (os mais baixos da huma- 
nidade) e màyayapahrta-jfiànüh (aqueles que perderam seu: conhe- 
cimento: devido ao poder da energia ilusória). Todas estas pessoas 
são asat, não-devotos. Os não-devotos também são chamados grha- 
vrata, ao passo que os devotos chamam-se dhrta-vrata. Todo o 
plano védico é que as almas condicionadas desorientadas, que vie- 
ram assenhorear-se da natureza material, devem ser treinadas para 
tornarem-se-dhyta-vrata. Isto significa que devem fazer um voto de 
satisfazer seus sentidos ou gozar da vida material somente satisfa- 
zendo os sentidos do Senhor Supremo. As atividades voltadas para 
a satisfação dos sentidos do Senhor Supremo, Krsna, chamam-se 
krsnãrthe “khila-cestãh. Isto quer dizer que podemos tentar; toda a 
espécie de trabalhos, mas devemos fazê-lo para'satisfazer a Krgna. 
Descreve-se isto no Bhagavad-gitá como yajñarthat karma. 
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A palavra yajfia indica o Senhor Visnu. Devemos trabalhar apenas 
para a satisfacáo dEle. Nos tempos modernos (Kali-yuga), contudo, 
as pessoas estão inteiramente esquecidas de Visnu, e orientam suas 
atividades para o gozo dos sentidos: Semelhantes pessoas gradual- 
mente tornar-se-áo paupérrimas, pois não poderão usar para seu 
próprio gozo dos sentidos as coisas que se destinam a serem desfru- 
tadas pelo Senhor Supremo, Se elas continuarem assim, acabarão 
caindo em estado de pobreza, e os grãos, frutas ou flores não serão 
mais produzidos. Na verdade, afirma-se no Décimo-segundo Canto 
do. Bhàágavatam que no final de Kali-yuga-as pessoas serão tão con- 
taminadas que não haverá mais grãos, farinha, cana-de-açúcar ou 
leite, 


VERSO 7 


INIA aa: | 
Risa tese ais: 1 1 


apálitànàdrtà ca 
bhavadbhir loka-pálakaih 

cori-bhüte 'tha loke ' har 
yajfrthe grasam osgadhih 


apálità—sem ser cuidada; anãdrtã-—sendo. negligenciada; ca— 
também; bhavadbhih—como Vossa Graça; loka-pálakaih-— pelos 
governantes ou reis; cori-bhúte=-sendo perseguida por ladrões; 
atha-— portanto; loke—este mundo; aham-—eu; yajfia-arthe—com o 
objetivo de realizar sacrifícios; agrasam-—tenho escondido; osadhih— 
todas as ervas e grãos. 


TRADUÇÃO 

Meu querido rei, não somente os grãos e ervas estão sendo usa- 
dos por não-devotos, mas, quanto a mim, não estou sendo mantida 
adequadamente. Na verdade, estou sendo negligenciada por reis que 
não punem os patifes que se transformam em ladrões, usando os 
grãos para o gozo dos sentidos. Em consegiiência disto, tenho 
escondido todas estas sementes, que se destinavam à realização de 
sacrifícios. 
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SIGNIFICADO 

O que aconteceu durante a época de Prthu Maháràja e seu pai, o 
rei Vena, também está acontecendo no momento atual. Tomam-se 
muitas providências para a produção em grande escala de produtos 
industriais e agrícolas, só que todos estes produtos destinam-se ao 
gozo dos sentidos. Portanto, apesar dessas capacidades produtivas, 
há escassez porque a população mundial está repleta de ladrões. A 
palavra cori-bhiite indica que a população tem-se voltado para a 
ladroagem. Segundo a compreensão védica, o homem transforma- 
se em ladrão quando planeja o desenvolvimento econômico em 
troca de gozo dos sentidos. Explica-se também no Bhagavad-gitã 
que, se alguém come grãos alimentícios sem oferecê-los à Suprema 
Personalidade de Deus, Yajfia, ele é um ladrão e é passível de 
punição. De acordo com o comunismo espiritual, todas as proprie- 
dades na superfície do globo pertencem à Suprema Personalidade 
de Deus. A população tem o direito de usar os bens somente após 
oferecê-los à Suprema Personalidade de Deus. Este é o processo de 
aceitar prasâda. Quem não come prasâda é com certeza um ladrão, 
É dever dos governantes e reis punir semelhantes ladrões e manter o 
mundo em perfeita ordem. Se isto não for feito, não haverá mais 
produção de grãos, e a população simplesmente morrerá de fome. 
Naverdade, as pessoas não apenas serão obrigadas a comer menos, 
como também matar-se-ão umas às outras e comerão a carne umas 
das outras. Já estão matando animais para obter carne, de modo 
que, quando não houver mais grãos, legumes e frutas, matarão seus 
próprios filhos e pais e comerão sua carne para sobreviver. 


VERSO 8 


sei ar dtes: dtu afr A | 
qx HD ES aaa CA 


nünam tà virudhah ksina 
mayi külena bhüyasá 

tatra yogena drstena 
bhavàün adatum arhati 


nünam-—portanto; táh—essas; virudhah—ervas e cereais; ksi- 
nah—deterioraram-se; mayi—dentro de mim; kalena—no decorrer 
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do tempo; bhüyasá—muito; tatra—portanto; yogena—com o mé- 
todo adequado; drstena-—reconhecido; bhavan—Vossa Majestade; 
adátum—colher; arhati—deves. 


TRADUÇÃO 
Por terem ficado armazenadas por longo tempo, com certeza 
todas as sementes de cereais dentro de mim se deterioraram. Por- 
tanto, deves providenciar imediatamente que essas sementes sejam 
colhidas mediante o processo padrão, como o recomendam os 
ücáryas ou $üstras. 


SIGNIFICADO 

Quando há escassez de cereais, o governo deve seguir os métodos 
prescritos nos sastras e aprovados pelos ácaryas; assim, haverá sufi- 
ciente produgáo de gráos, e a escassez de alimentos e a fome seráo 
eliminadas. O Bhagavad-gitã recomenda que executemos yajña, 
sacrifícios. Mediante a realização de yajÃa, nuvens suficientes reúnem- 
se no céu, e, quando há nuvens suficientes, também há chuvas sufi- 
cientes: Dessa maneira, cuida-se dos assuntos agrícolas. Quando há 
suficiente produção: de cereais, a população em geral come os 
cereais, e animais como vacas, bodes e outros animais domésticos 
comem as gramíneas e também os cereais. Segundo este arranjo, os 
seres humanos devem: realizar os sacrifícios recomendados nos 
Sástras, e, se o fizerem, não haverá mais escassez de alimentos. Em 
Kali-yuga, o único sacrifício recomendado é sañkirtana-yajña. 

Neste verso, há duas palavras significativas: yogena, “pelo método 
aprovado”, e drstena, “como foi exemplificado por àcáryas an- 
teriores.” É um equívoco pensar que, usando máquinas modernas 
tais como tratores, pode-se produzir cereais. Se alguém vai ao 
deserto e ali usa um trator, ainda assim não há possibilidade de 
produzir cereais. Podemos adotar vários meios, mas é essencial 
saber que o planeta Terra deixará de produzir cereais se não forem 
realizados sacrifícios. A Terra já explicou que, como os não-devotos 
estão desfrutando da produção de alimentos, ela guardou as se- 
mentes alimentícias para a realização de sacrificios. Evidentemente, 
os ateístas náo acreditaráo neste método espiritual de produzir 
cereais, mas, quer acreditem, quer náo, permanece o fato de que náo 
somos independentes para produzir cereais por meios mecánicos. 
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Quanto ao método aprovado, os $ãstras prescrevem que os homens 
inteligentes nesta era participarão do movimento de sarkirtana, e, 
ao fazerem assim, adorarão a Suprema Personalidade de Deus, o 
Senhor Caitanya, cujo corpo tem cor dourada e-que anda sempre 
acompanhado por Seus devotos íntimos para pregar este movimento 
para a consciência de Krsna em todo o mundo. Em.sua condição 
atual, o mundo só pode ser salvo pela introdução deste sankirtana, 
este movimento para a consciência de K rsna. Como aprendemos no 
verso anterior, aquele que não está em consciência de Krsna é con- 
siderado um ladrão. Mesmo que seja materialmente muito avan- 
çado, o ladrão não pode ser colocado em posição confortável. Um 
ladrão é um ladrão, e é passível de punição. Como as pessoas estão 
desprovidas de consciência de Krsna, elas se tornam ladrões, e con- 
segiientemente estão sendo punidas pelas leis.da natureza material, 
Não é possível impedir isto, nem mesmo introduzindo muitos fun- 
dos de auxílio e instituições humanitárias. Anão ser que as pessoas 
do mundo adotem a consciência de Krsna, haverá escassez: de jali- 
mentos e muito sofrimento 


VERSOS 9—10 


qui e À di dat q 
NARA SIS SRA SU 


rt É TA | 
amanna 3rd af t oi 


vatsarh kalpaya me vira 
yenâhar vatsalã tava 

dhoksye ksiramayán kámán 
anurüpari ca dohanam 


dogdhãrarn ca mahã-bãho 
bhütànàr bhüta-bhàvana 

annam ipsitam ürjasvad. 
bhagavàn váfichate yadi 


vatsam—um  bezerro; kalpaya— providencia; me—para. mim; 
vira—ó herói; yena— pelo qual; aham-—eu;. vatsalá—afetuosa; 
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tava—teu; dhoksye—satisfarei; ksira-mayân—sob a forma de leite: 
kdmán—coisas necessárias desejadas; anuriipam—de acordo com 
diferentes entidades vivas; ca—também; dohanam-—vaso de ordenha; 
dogdhüram-—ordenhador; ca—também; mahà-bàho—6 pessoa de 
bragos poderosos; bhútánam—=de todas as entidades vivas; bhüta- 
bhavana—6 protetor das entidades vivas; annam—gráos alimen- 
tícios; ipsitam—desejados; ürjah-vat—nutrindo; bhagavàn—tua 
adorável pessoa; vafichare—desejas; yadi-—se. 





TRADUÇÃO 

Ó grande herói, protetor das entidades vivas, se desejas aliviar as 
entidades vivas, fornecendo-lhes cereais suficientes, e se desejas 
nutri-las, tirando meu leite, deves providenciar que tragam um 
bezerro adequado para este fim e um vaso no qual se possa manter 
O leite, bem como um ordenhador para fazer o trabalho. Já que 
sentirei muita afeição por meu bezerro, teu desejo de tirar meu leite 
será satisfeito. 








SIGNIFICADO 

Estas são ótimas instruções para ordenhar uma vaca. Em primeiro 
lugar, a vaca deve ter um bezerro para que, devido à afeição pelo 
bezerro, ela dê voluntariamente bastante leite. Deve haver, também, 
um ordenhador perito e um vaso apropriado no qual se guarde o 
leite. Assim como uma vaca não pode dar leite suficiente sem ter 
afeto por seu bezerro, do mesmo modo, a Terra não pode produzir 
as coisas necessárias em quantidade suficiente sem sentir afeição 
por aqueles que são conscientes de Krsna. Mesmo que o fato de a 
Terra estar sob a forma de uma vaca seja tomado figurativamente, o 
significado aqui é muito explícito. Assim como um bezerro pode 
obter leite de uma vaca, todas as entidades vivas — incluindo ani- 
mais, pássaros, abelhas, répteis e seres aquáticos — podem receber 
seus respectivos alimentos do planeta Terra, contanto que os seres 
humanos não sejam asar, ou adhyta-vrata, como discutimos ante- 
riormente. Quando a sociedade humana se torna asat, ou ateista, 
ou desprovida de consciência de Krsna, o mundo inteiro sofre. Se 
os seres humanos forem bem comportados, os animais também 
receberão alimentos suficientes e serão felizes. O ser humano 
ateu, ignorante de seu dever de proteger os animais e alimentá- 
los, mata-os para compensar a insuficiente produção de cereais. 
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Assim ninguém fica satisfeito, e'esta é a causa da atual situação do 
mundo moderno. 


VERSO 11 


Wi ge ub UAI UI: | 
aaa ot À amada à Ane 


samáârh ca kuru mãrh rãjan 
deva-vrstam yathã payah 

apartãv api bhadram te 
upávarteta me vibho 





samám—nivelar; ca—também; kuru—faze; mám-—de mim; rájan: 
6 rei; deva-vrstam—caída sob a forma de chuva pela misericórdia 
do rei Indra; yathà—para que; payah—água; apa-rtau—quando a 
estação das chuvas tenha terminado; api—mesmo; bhadram—auspi- 
ciosidade; 1e—a ti; upâvarteta-—pode permanecer; me-—em- mim; 
vibho—ó Senhor. 





TRADUÇÃO 
Meu querido rei, tomo a liberdade de informar-te que deves nive- 
lar toda a superfície do globo. Isto me ajudará, mesmo quando a 
estação das chuvas tenha terminado. A chuva cai pela misericórdia 
do rei Indra. A chuva permanecerá na superfície do globo, man- 
tendo a terra sempre úmida, e assim será auspiciosa para todas as 


espécies de produção. 


SIGNIFICADO 

O rei Indra dos planetas celestiais encarrega-se de atirar raios e 
proporcionar chuvas. De um modo geral, os raios são atirados con- 
tra os topos de colinas para despedaçá-los. Conforme esses pedaços 
se espalham em diferentes direções no decorrer do tempo, a super- 
fície do globo gradualmente torna-se apropriada para a agricultura. 
Terra nivelada é especialmente adequada à produção. de cereais. 
Assim, o planeta Terra pediu a Maháraja Prthu que nivelasse a 
superfície da terra, quebrando os terrenos altos e montanhas. 
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VERSO 12 
R fd Ri ari RE: | 
aa pen AE reage: UA 


iti privam hitam vakyam 
bhuva àdàya bhüpatih 

vatsarh krtvã manum pânãv 
aduhat sakalausadhih 


iti—assim; priyam—agradáveis; hitam—benéficas; vakyam—pala- 
vras; bhuvah—da Terra; ádaya—levando em consideração; bhã- 
patih—o rei; vatsam—bezerro; krtvd—transformando; manum— 
Svayambhuva Manu; pánau—em suas máos; aduhat—ordenhou; 
sakala—todos; osadhih—ervas e cereais. 


TRADUÇÃO 
Após ouvir as auspiciosas e agradáveis palavras do planeta Terra, 
o rei as aceitou, Então, ele transformou Svãyambhuva Manu num 
bezerro e ordenhou todas as ervas e cereais da Terra sob a forma de 
uma vaca, mantendo-os em suas mãos em concha. 


VERSO 13 


MAA AA Gl 
TASA ra a: IMRT t2 3i 


tathāpare ca sarvatra 
sāram ādadate budhāh 

tato 'nye ca yathã-kâmam 
duduhuh prthu-bhávitâm 


tathà—assim; apare—outros; ca—também; sarvatra—em toda a 
parte; sāram—a essência; adadate—extraíram; budháh—a classe 
de homens inteligentes; tatah—em seguida; anye—outros; ca— 
também; yatha-kamam—tanto quanto desejavam; duduhuh—orde- 
nharam; prthu-bhavitam—o planeta Terra, controlado por Prthu 
Maharaája. 
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TRADUÇÃO 
Outros, que eram tão inteligentes como o rei Prthu, também 
extraíram a essência do planeta Terra. Na verdade, todos 
aproveitaram-se dessa oportunidade para seguir os passos do rei 
Prthu e obter tudo o que desejavam do planeta Terra. 


SIGNIFICADO 

O planeta Terra também chama-se vasundharã. A palavra vasu 
significa “riquezas”, e dharã significa “aquele que tem.” Todas as 
criaturas dentro da Terra suprem as necessidades dos seres huma- 
nos, e todas as entidades vivas podem ser extraídas da Terra pelos 
meios adequados. Como sugeriu o planeta Terra, e aceitou e iniciou 
o rei Prthu, tudo que é extraído da Terra —seja das.minas, seja da 
superfície do globo, seja da atmosfera — deve sempre ser conside- 
rado propriedade da Suprema Personalidade de Deus e deve ser 
usado para Yajfia, o Senhor Visnu. Logo que o processo de yajfia é 
interrompido, a Terra recolhe toda a produção — vegetais, árvores, 
plantas, frutas, flores, outros produtos agrícolas e minerais. Como 
se confirma no Bhagavad-gitã, o processo de yajfia foi instituído 
desde o começo da criação. Através da realização regular de yajña, 
da distribuição equânime de riqueza e da restrição do gozo dos 
sentidos, o mundo inteiro tornar-se-á pacífico e próspero. Como já 
se mencionou, nesta era de Kali a simples realização de sankirtana- 
yajfia —promover festivais como os iniciados pela Sociedade Inter- 
nacional para a Consciência de Krishna— deve ser introduzida em 
todas as cidades e aldeias. Os homens inteligentes devem incentivar 
a realização de sankirtana-yajfia através de seu comportamento 
pessoal. Isto significa que eles devem observar o processo de auste- 
ridade, abstendo-se da vida sexual ilícita, do consumo de carne, de 
jogos e de intoxicação. Se os homens inteligentes, ou os brãhmanas 
da sociedade, seguissem as regras e regulações, com certeza-toda a 
face do mundo atual, que está em condição tão caótica, mudaria, e 
as pessoas seriam felizes e prósperas. 


VERSO 14 


sd queda al 
et RA a aa aa ell 
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rsayo duduhiur devim 
indriyegv:atha sattama 

vatsarh brhaspatim krtvá 
payas chandomayarh suci 


rsayah—os grandes sábios; duduhuh—ordenharam; devim—a 
Terra; indriyesu—nos sentidos; atha—entáo; sattama—ó Vidura; 
vatsam—o bezerro; brhaspatim-—=o sábio Brhaspati; krtva—fazen- 
do; payah— leite; chandah-mayam-—sob a forma dos hinos védicos; 
Suci—puros. 


TRADUÇÃO 
Todos os grandes sábios transformaram Brhaspati num bezerro, 
e, fazendo dos sentidos um vaso, ordenharam toda a espécie de 
conhecimento védico para purificar as palavras, a mente e a audição. 


SIGNIFICADO 

Brhaspati é o sacerdote dos planetas celestiais. O conhecimento 
védico foi recebido em ordem lógica pelos grandes sábios através de 
Brhaspati para o benefício da sociedade humana, não só neste 
planeta, mas também em todos os universos. Em outras palavras, o 
conhecimento védico é considerado uma das necessidades da socie- 
dade humana. Se-a sociedade humana contentar-se simplesmente 
com extrair cereais do planeta Terra, bem como outras necessidades 
para manter o corpo, a sociedade não será suficientemente prós- 
pera: É preciso que a humanidade tenha alimento para a mente e 
para'o ouvido, bem como para o propósito da vibração. Quanto às 
vibrações transcendentais, a essência de todo o conhecimento védico 
é o mahã-mantra — Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare 
Hare/ Hare Ráma, Hare Ráma, Ráma Ráma, Hare Hare. Na Kali- 
yuga, se este mahà-manira védico for cantado regularmente e 
ouvido regularmente mediante o processo devocional de sravanam 
Kkirtanam, ele purificará toda a sociedade, e assim a humanidade 
será feliz tanto material quanto espiritualmente. 


VERSO 15 


sa ai gom el ga i 
Roda o didi q ee ZU 
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krivā vatsa sura-ganã 
indrarh somam adūduhan 

hiranmayena pátrena 
viryam ojo balam payah 


krtva—transformando; vatsam—bezerro; sura-gandh—os semi- 
deuses; indram—Indra, o rei do céu; somam—néctar; adüduhan— 
ordenharam; hiranmayena—de ouro; pátrena—com um vaso; 
viryam=—poder mental; ojah—forga dos' sentidos; balam—forca do 
corpo; payah—leite. 


TRADUÇÃO 
Todos os semideuses transformaram Indra, o rei do céu, num 
bezerro, e da Terra ordenharam a bebida soma, que é néctar. 
Assim, tornaram-se muito poderosos em especulação mental e força 
corpórea e sensória. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra soma significa “néctar”, Soma é uma espé- 
cie de bebida feita nos planetas celestiais, desde a Lua até os reinos 
dos semideuses nos vários sistemas planetários superiores. Bebendo 
esta bebida soma, os semideuses tornam-se mais poderosos men- 
talmente e aumentam seu poder sensório e força corpórea. As pala- 
vras hiranmayena pãtrena indicam que esta bebida soma não é uma 
bebida inebriante comum. Os semideuses jamais tocariam qualquer 
espécie de bebida alcoólica. Tampouco soma é alguma espécie de 
droga. É um tipo diferente de bebida, disponível nos planetas ce- 
lestiais. Soma é muito diferente das bebidas feitas para pessoas 
demoníacas, como se explicará no verso seguinte. 


VERSO 16 


E ol 
fra Ig NN 


daiteyã dânavã vatsam 
prahlàdam asurarsabham 

vidhayadüduhan ksiram 
ayah-pátre surásavam 
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daiteyah—os filhos de: Diti; dánavahi—demónios; vatsam—o be- 
zerro; prahladam—Prahláda Maharaja; asura—demónio; rsabham— 
0 principal; vidhaya—transformando; 'adüduhan—ordenharam; 
ksiram—leite; ayah— ferro; pátre—num: vaso; surü— bebida; àsavam— 
líquidos fermentados como a cerveja. 


TRADUÇÃO 

Os filhos de Diti e os demônios transformaram Prahlâda Mahã- 
rãja, que nascera em família de asuras, num bezerro, e extraíram 
várias espécies de bebidas e cervejas, que colocaram num vaso feito 
de ferro. 

SIGNIFICADO 

Os demônios também têm seus próprios tipos de bebida sob a 
forma de licores e:cervejas, assim como os semideuses usam a soma- 
rasa para beber, Os demônios nascidos de Diti sentem grande 
prazer em beber vinho e cerveja. Mesmo hoje em dia, pessoas de 
natureza demoníaca são muito viciadas em licores e cervejas. O 
nome Prahlâda Mahãrája 'é muito significativo neste contexto. 
Como Prahlàda Mahãrája nascera em família de demônios, como o 
filho de Hiranyakasipu, por sua misericórdia os-demônios foram e 
ainda são capazes de ter suas bebidas sob a forma de vinho e cer- 
veja. A palavra ayah (ferro) é muito significativa. Ao passo que a 
nectárea soma foi posta em vaso de ouro, os licores e cervejas 
foram colocados num: pote de ferro. Como o licor e a cerveja são 
inferiores, são colocados em vaso de ferro, e, como a soma-rasa é 
superior, é colocada em vaso de ouro. 


VERSO 17 


ASA UA TORÁ as 
qe ani gn mead ag AT IRN 


gandharvápsaraso 'dhuksan 
pátre padmamaye payah 

vatsam visvavasurh krtvã 
gândharvarh madhu saubhagam 


gandharva—habitantes do planeta Gandharva; apsarasah—os 
habitantes do planeta Apsarã; adhuksan—ordenharam; pátre— 
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num vaso; padma-maye—feito de lótus; payah—leite; vatsam— 
bezerro; visvavasum-—chamado Viávàvasu;-krtva—transformando; 
gandharvam—cangóes; madhu—doces; saubhagam—beleza: 


TRADUÇÃO 
Os habitantes de Gandharvaloka e Apsaroloka transformaram 
Visvávasu em bezerro, e derramaram o leite num vaso de flor de 
lótus. O leite assumiu a forma de doce arte musical e de beleza, 


VERSO 18 


¡dais wed siga | 
SRA RATOS SR SETTE: IR 


vatsena pitaro 'ryamnã 
kavyarh ksiram adhuksata 

âma-pátre maha-bhagah 
sraddhayà srâddha-devatâh 


vatsena— pelo bezerro; pitarah—os habitantes de Pitrloka; aryam- 
nà— pelo deus de Pitrloka, Aryamã; kavyam--oferendas de alimen- 
tos aos ancestrais; ksiram—leite; adhuksata—tiraram; dma-pátre— 
num vaso de barro cru; mahá-bhagah—os afortunadíssimos; $rad- 
dhayá—com: grande fé; $raddha-devatáh-—os semideuses que presi- 
dem as cerimónias $ráddha em honra aos parentes falecidos. 


TRADUÇÃO 
Os afortunados habitantes de Pitrloka, que presidem as cerimô- 
nias fúnebres, transformaram Aryamã em bezerro. Com grande fé, 
eles ordenharam kavya, alimento oferecido aos ancestrais, num vaso 
de barro cru. 


SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gitã (9.25) diz-se que pitin yânti pitr-vratãh. Aqueles 
que estão interessados no bem-estar da família chamam-se pitr- 
vratáh. Existe um planeta chamado Pitrloka, e a deidade predo- 
minante deste planeta chama-se Aryamã, Ele é uma espécie de 
semideus, e quem o satisfaz pode ajudar familiares espectrais a desen- 
volver um corpo grosseiro, Aqueles que são muito pecaminosos 
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e apegados a sua família, casa, aldeia ou país não recebem um corpo 
grosseiro, feito de elementos materiais, senão que permanecem num 
corpo sutil, composto de mente, ego e inteligência. Aqueles que 
vivem em semelhantes corpos sutis chamam-se fantasmas. Esta 
posição espectral é muito dolorosa porque um fantasma tem inteli- 
géncia, mente e ego e deseja gozar da vida material, mas, por não 
ter um corpo material grosseiro, tudo-o que ele faz é criar distúr- 
bios por falta de satisfação material: É dever dos membros fami- 
liares, especialmente do filho, de oferecer oblações ao semideus 
Aryamã ou ao Senhor Visnu. Desde tempos imemoriais, na Índia, o 
filho de um homem falecido vai até Gayà e, num templo de Visnu 
ali existente, oferece oblações para o benefício de seu pai espectral 

Isto não significa que os pais de'todos se tornam fantasmas, mas as 
oblações de pinda são oferecidas aos pés de lótus do Senhor Visnu 
para que, caso algum membro familiar se torne fantasma, ele seja 
favorecido com um corpo grosseiro. Entretanto, se uma pessoa está 
habituada a tomar a prasâda do Senhor Visnu, não há possibilidade 
de ela se tornar um fantasma ou qualquer coisa inferior a um ser 
humano. Na civilização védica, existe uma função chamada sràd- 
dha — através da qual se oferece alimentos com fé e devoção. Se 
alguém oferecer oblações com fé e devoção — seja aos pés de lótus 
do Senhor Visnu, seja a Seu representante em Pitrloka, Aryamã — 

seus antepassados obterão corpos materiais para desfrutar de todo o 


gozo material a que tenham direito. Em outras palavras, eles não 
terão de tornar-se fantasmas. 


VERSO 19 


maria ara | 
Rada at a Aa femna: ige 


prakalpya vatsarh kapilarn 
siddhàüh sankalpanâmayim 

siddhirh nabhasi vidyârh ca 
ye ca vidyadharüdayah 





prakalpy —apontando; vatsam—bezerro; kapilam— o: grande 
sábio: Kapila; siddhah—os habitantes de Siddhaloka; sankalpanã- 
mayim-—procedendo' da vontade; siddhim-—perfeição' ióguica; 
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nabhasi—no céu; vidyâm-— conhecimento; ca— também; ve--aqueles 
que; ca—também; vidyadhara-adayah—os habitantes de Vidyüdhara- 
loka e assim por diante. 


TRADUÇÃO 
Depois disso, os habitantes de Siddhaloka, bem como os habi- 
tantes de Vidyadhara-loka, transformaram o. grande sábio Kapila 
em bezerro, e, transformando todo o céu num vaso, ordenharam 
poderes místico-ióguicos especiais, começando com animã. Na ver- 
dade, os habitantes de Vidyádhara-loka adquiriram a arte de voar 
no ceu. 


SIGNIFICADO 
Tanto os habitantes de Siddhaloka quanto os de Vidyadhara- 
loka são naturalmente dotados de poderes místico-ióguicos, pelos 
quais não apenas podem voar no espaço exterior sem veículo como 
também podem voar de um planeta a outro, simplesmente manifes- 


tando sua vontade. Assim como um peixe pode: nadar dentro da 
água, os habitantes de Vidyādhara-loka podem nadar no oceano de 
ar. Quanto aos habitantes de Siddhaloka, eles sáo dotados com 
todos os poderes místicos. Os yogis neste: planeta praticam o misti- 
cismo óctuplo da- yoga — asaber, yama, niyama; āsana, prāņāyāma, 
pratyáhara, dharaná, dhyāna ¢ samādhi. Praticando regularmente 
os processos ióguicos, um após o outro, os yogis alcançam várias 
perfeições; eles podem tornar-se menores que o menor, mais. pesa- 
dos que o mais pesado, etc, Eles podem inclusive fabricar um pla- 
neta, obter qualquer coisa que desejem e controlar qualquer homem 
que queiram. Todos os residentes de Siddhaloka são naturalmente 
dotados com esses poderes místicos da yoga. É decerto muito sur- 
preendente vermos alguém neste planeta voando no céu sem um 
veículo, mas, em Vidyádhara-loka, semelhante vôo é um, lugar 
comum assim como o vôo de um pássaro no céu. De modo pare- 
cido, em Siddhaloka, todos os habitantes são grandes. yogis, perfei- 
tos em poderes místicos. À 

O nome de Kapila Muni é significativo neste verso. por ter sido 
Ele o expositor do sistema Saükhya de filosofia, e Seu pai, Kar- 
dama Muni, foi um grande yogi e místico. Com efeito, certa vez 
Kardama Muni criou um grande aeroplano, do tamanho de uma 
pequena cidade e com vários jardins, palácios, servos e criadas. 
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Com toda essa parafernália, Devahúti, mãe de Kapiladeva, e Kar- 


dama Muni, pai dEle, viajaram por todos os universos e visitaram 
diferentes planetas. 


VERSO 20 


SÁ SAR AR | 
Td see A gaio NRI 


anye ca máyino máyám 
antardhanadbhutarmanám 

mayamh prakalpya vatsamh te 
duduhur dháranámayim 


anye—outros; ca—também; mayinah—mágicos místicos; máyám 
poderes místicos; antardhãâna-— desaparecendo; adbhuta-—maravi- 
lhoso; atmanam-—do corpo; mayam-=o demônio chamado Maya; 
prakalpya—transformando; vatsam-—o bezerro; te—eles; duduhuh— 
ordenharam; dhdranâmayim = procedendo dá vontade. 





TRADUÇÃO 

Por sua vez, os habitantes dos planetas conhecidos como 
Kimpuruşa-loka transformaram o demônio Maya em bezerro, e 
ordenharam poderes místicos pelos quais pode-se desaparecer ime- 
diatamente da vista dos outros e aparecer de novo sob forma 
diferente. 

SIGNIFICADO 

Diz-se que os habitantes de Kimpurusa-loka podem' realizar 
muitas demonstrações místicas maravilhosas, Em outras palavras, 
eles podem exibir tantas maravilhas quanto se possa imaginar: Os 
habitantes deste planeta podem fazer tudo o que desejem, ou 
qualquer coisa' que imaginem. Semelhantes poderes também são 
poderes místicos. A'posse de tal poder místico chama-se isitã: Os 
demônios geralmente aprendem esses poderes místicos mediante a 
prática de yoga. No Dasama-skandha (Décimo Canto) do Srimad- 
Bhagavaram, há uma vívida descrição de como os demônios apare- 
cem diante de Krsna sob várias formas maravilhosas. Bakasura; por 
exemplo, apareceu ante Krsna e'Seus amigos vaqueirinhos como 
um grou gigantesco. Enquanto esteve presente neste planeta, o 
Senhor Krsna teve que lutar contra muitos demônios que podiam 
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manifestar os maravilhosos poderes místicos: de Kimpuruga-loka. 
Embora os habitantes de Kimpurusa-loka sejam naturalmente do- 
tados de tais poderes, é possível atingir esses poderes neste planeta 
realizando diferentes práticas de yoga. 


VERSO 21 


aaa qe fra: ara: | 
PA E US AA RR 


kapále ksatajasavam 


yaksa—os Yakgas (os. descendentes de Kuvera); raksürhsi 
Ráksasas (comedores de carne); bhütüni—fantasmas; piédci 
bruxas; pisita-asandh—que têm hábito de comer carne; bhütesa— 





Rudra, a encarnação do Senhor Siva; vatsah—cujo bezerro; du- 
duhuh—ordenharam; kapále—num vaso de cránios; Ksata-ja— 
sangue; ásavam—um bebida fermentada. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, os Yaksas, Ráksasas, fantasmas e bruxas, que tém 
hábito de comer carne, transformaram a encarnação do Senhor 
Siva, Rudra [Bhütanátha], em bezerro e ordenharam bebidas feitas 
de sangue, colocando-as num vaso feito de crânios, 


SIGNIFICADO 

Há certas espécies de entidades vivas sob a forma de seres. huma- 
nos cujas condições de vida e comestíveis são muito abomináveis. 
De um modo geral, eles comem carne e sangue fermentado, que é 
mencionado. neste verso como ksatajasavam. Os. líderes de seme- 
lhantes homens degradados, conhecidos como Yaksas, Ráksasas, 
bhútas e pisacas, estáo todos no modo da ignoráncia. Eles sáo pos- 
tos sob o controle de Rudra. Rudra é a encarnação do Senhor Siva 
e encarrega-se do modo da ignorância na natureza material. Outro 
nome do: Senhor Siva é Bhiútanãtha, significando “senhor dos 
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fantasmas." Rudra nasceu de entre os olhos de Brahmã quando VERSOS 23—24 























Brahmã ficou muito irado com os quatro Kumãras. 


VERSO 22 
A A: ÍA GA | 
far a oa A RR 


tathühayo dandasükàh 
sarpà nàgà$ ca taksakam 

vidhàya vatsam duduhur 
bila-pàtre visam payah 


tathã—de modo semelhante; ahayah-—serpentes sem capelos; 
dandasükàh—escorpióes; sarpàh—najas; nàgàh— grandes serpentes; 
ca—e; taksakam—Takgaka, líder: das serpentes;: vidhàya—trans- 
formando; vatsam-—bezerro; duduhuh-—ordenhado; bila-pátre—no 
vaso de tocas de cobras; vigarm-—veneno; payah-—como leite. 


TRADUÇÃO 
Logo após, najas e serpentes sem capelos, enormes serpentes, 
escorpiões e muitos outros animais venenosos extraíram veneno do 
planeta Terra como seu leite e guardaram este veneno em tocas de 
cobras. Eles transformaram Takgaka em bezerro. 


SIGNIFICADO 

Neste mundo material, há várias classes de entidades vivas; e às 
diferentes espécies de répteis e escorpiões mencionados neste verso 
também são providos de seu sustento pelo arranjo da Suprema Per- 
sonalidade de Deus. A idéia é que todos tiram seus comestíveis do 
planeta Terra. De acordo com nosso contato com as qualidades 
materiais, desenvolvemos determinado tipo de caráter: Payah- 
pânarh bhujangânâm: se alguém alimentar uma serpente com leite, 
a serpente simplesmente aumentará seu veneno. Contudo, se alguém 
fornecer leite a um sábio ou santo talentoso, o sábio desenvolverá 
tecidos cerebrais mais refinados com os quais poderá contemplar a 
vida espiritual superior. Assim, o Senhor fornece alimento a todos, 
mas, de acordo com o contato que a entidade viva tenha com os 
modos da natureza material, ela desenvolve seu caráter específico. 


q a ft ed GT ATE | 
SRU ereto = afim: Ra 
seqq nr: mod zo: a | 
agree freue ra RA 


pasavo yavasarn ksirarn 
vatsam krtvã ca go-vrsam 

aranya-pátre cadhuksan 
mrgendrena ca damstrinah 


kravyâdah prâninah kravyarh 
duduhuh sve kalevare 
suparna-vatsá vihagas 
caram cücaram eva ca 


pasavah— gado; yavasam-— pasto verde; ksiram—leite; vatsam—o 
bezerro; krtvà—transformando; ca—também; go-vrsam—o touro 
que transporta o Senhor Siva; aranya-pátre—no vaso da floresta; 
ca—também; adhuksan—ordenharam; myga-indrena—pelo leño; 
ca—e; damstrinah—animais' com dentes afiados; kravya-adáh— 
animais que comem carne crua; práninah—entidades vivas; kra- 
vyam—carne; duduhuh—tiraram; sve— próprio; kalevare—no vaso 
de seu corpo; suparna— Garuda; vatsah—cujo bezerro; vihagah— 
os pássaros; caram—entidades vivas móveis; ca—também; acaram— 
entidades vivas imóveis; eva—decerto; ca—também. 


TRADUÇÃO 

Os animais quadrúpedes como as vacas transformaram em 
bezerro o touro que transporta o Senhor Siva e fizeram da floresta 
o vaso de ordenha. Assim, obtiveram pasto fresco e verde para 
comer. Animais ferozes como os tigres transformaram um leão em 
bezerro, e assim foram capazes de obter carne como leite. Os pássa- 
ros fizeram de Garuda um bezerro e tiraram leite do planeta Terra 
sob a forma de insetos móveis e plantas e pasto imóveis. 
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SIGNIFICADO 

Há muitos pássaros carnívoros descendentes de Garuda, o trans- 
portador alado do Senhor Vişņu. Na verdade, existe uma espécie de 
pássaro em particular que gosta muito de comer macacos. As 
águias gostam de comer cabras, e, evidentemente, muitos pássaros 
comem apenas frutas e bagas. Portanto, as palavras caram, referindo- 
se a animais móveis, e acaram, referindo-se a pastos, frutas e 
legumes, são mencionadas neste verso. 


VERSO 25 


qem TARA: GUARA qug 
fire free TATA STA VIRA 


vaja-vatsã vanaspatayah 
prthag rasamayarh payah 

girayo himavad-vatsá 
nànà-dhàtün sva-sânugu 


vaja-vatsah—transformando a figueira-de-bengala em bezerro; 
vanah-patayah—as árvores; prthak-— diferentes; rasa-mayam-—sob 
a forma de sucos; payah—leite; girayah—as colinas e montanhas; 
himavat-vatsüh—transformando os Himalaias em bezerro; nànà— 
vários; dhátdn-—minerais; sva—próprios; sámusu— sobre seus picos: 


TRADUCAO 
As árvores transformaram a figueira-de-bengala em bezerro, e 
assim obtiveram leite sob a forma de muitos sucos deliciosos. As 
montanhas transformaram os Himalaias em bezerro, e ordenharam 
uma variedade de minerais num vaso feito de picos de colinas. 


VERSO 26 


Hard ud eq epe l 
oral qa gag: genero RA 


sarve sva-mukhya-vatsena 
sve sve pátre prthak payah 
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sarva-kâma-dughárh prthvira 
duduhuh prthu-bhavitâm 


sarve—todos; sva-mukhya-—por seus próprios líderes; vatsena— 
como 6 bezerro; sve sve—em seus próprios; pátre— vasos; prthak— 
diferentes; payah—leite; sarva-káma—todas as coisas desejadas; 
dughüm-—suprindo como leite; prthvim—o planeta Terra; duduhuh— 
ordenhado; prthu-bhávitam—controlado pelo rei Prthu. 


TRADUÇÃO 
O planeta Terra forneceu a todos os seus respectivos alimentos. 
Durante a época do rei Prthu, a Terra estava inteiramente sob o 
controle do rei. Assim, todos os habitantes da Terra podiam obter 
seu suprimento de alimentos, criando várias espécies de bezerros e 
colocando seus tipos de leite em particular em vários vasos. 


SIGNIFICADO 
Eis aqui a prova de que o Senhor fornece alimentos a todos. 


Como se confirma nos Vedas: eko bahünàrn-yo vidadhàti kàmàn. 
Embora o Senhor seja um só, Ele fornece tudo que todos necessi- 
tam por intermédio do planeta Terra. Há diferentes variedades de 
entidades vivas em diferentes planetas, etodas elas obtêm seus ali- 
mentos de seus planetas sob diferentes formas. Com base nestas 
descrições, como pode alguém afirmar que não há-entidades vivas 
na Lua? Toda'a lua é terrestre, sendo composta de:cinco elementos. 
Cada planeta produz: diferentes espécies de: alimentos de acordo 
com as necessidades de seus habitantes. Segundo os sdstras védicos, 
não é verdade que a Lua não produza alimentos ou que nenhuma: 
entidade viva more lá. 


VERSO 27 


CR qe DT TER | 
Aaa a RRE NRO 


evam prihiv-adayah prthvim 
annâdãh svannam âtmanah 

doha-vatsadi-bhedena 
ksira-bhedam kurüdvaha 
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evam—assim; prihu-âadayah-—rei. Prthu e outros; prthvim—a 
Terra; anna-adah—todas as entidades vivas que desejam alimentos; 
su-annam-—os alimentos desejados por elas; àtmanah— para auto- 
preservação; -doha — para ordenhar;-varsa-âdi-—por bezerros, vasos 
€ ordenhadores; b/redena— diferentes; ksira —leite; bhedam-—diferen- 
tes; kuru-udvaha—ó líder dos Kurus: 





TRADUÇÃO 
Meu querido Vidura, líder dos Kurus, dessa maneira, o rei Prthu 
e todos os demais que subsistem (de alimentos criaram diferentes 
espécies de bezerros e ordenharam seus respectivos comestíveis. 
Assim, eles receberam seus vários alimentos, que eram simbolizados 
como leite, 


VERSO 28 


at fa: día: ademas qu: | 
qe renal en Raras: ral 


tato mahipatih pritah 
sarva-küma-dughàrh prthuh 
duhitrive caküremàrh 
premnã duhitr-vatsalah 


tatah—depois disso; mahi-patih—o rei; pritah—estando. satis- 
feito; sarva-kdma=—todas: as coisas desejadas; dughám-—-produzindo 
como leite; prthuh—rei Prthu; duhitrtve—tratando como: sua filha; 
cakâra-—fez; imâm--ao planeta Terra; premnd—por afeição; duhitr- 
vatsalah-—afetuoso com sua filha.. 


TRADUCAO 
Depois disso, o rei Prthu ficou muito satisfeito com o planeta 
Terra, pois ela forneceu suficientemente todo o alimento para várias 
entidades vivas. Assim, ele desenvolveu uma afeição pelo planeta 
Terra, como se ela fosse sua própria filha: 


VERSO 29 


ara RI | 
pr da serra mt fr MRS 
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cúrnayan sva-dhanus-kotyd 
giri-kütàni rüja-rat 

bhü-mandalam idam vainyah 
pràyas cakre samarn vibhuh 


cürnayan— despedagando; sva— seu próprio; dhanuh-kojyà— pelo 
poder de seu arco; giri—das colinas; kifáni—os picos; rája-ràj—o 
imperador; bhi-mandalam—toda'a Terra; idam-—este; vainyah—o 
filho de Vena; prayah—quase; cakre—fez; samam —nível; vibhuh-— 
o poderoso. 

TRADUÇÃO 

Depois disso, Maháraja Prthu, o rei de todos os reis, nivelou 
todos os terrenos acidentados na superfície do globo, arrasando as 
colinas com a força de seu arco. Por sua graça, a superfície do 
globo ficou quase plana. 





SIGNIFICADO 
De um modo geral, as regiões montanhosas da Terra são aplai- 
nadas pelos golpes de raios. O rei Indra dos planetas celestiais é 
quem normalmente se encarrega disto, mas o rei Prthu, uma encar- 
nação da Suprema Personalidade de Deus, não esperou que o rei 
Indra despedaçasse as colinas e montanhas mas o fez pessoalmente, 
usando seu forte arco. 


VERSO 30 


sfr mri a Start gs fr 
EA PAR TY Wu: lel 


athâsmin bhagavân vainyah 
prajànàr vrttidah pita 

nivásan kalpayám cakre 
tatra tatra yatharhatah 


atha—assim; asmin—neste planeta Terra; bhagaván—a Personali- 
dade de Deus; vainyah-—filho de Vena; prajanam—dos cidadáos; 
vrttidah—que fornece emprego; pirá—um pai; nivasan—residencias; 
kalpayam—adequadas; cakre—faz; tatra tatra—aqui e ali; yatha— 
como; arhatah—desejáveis, apropriados. 
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TRADUÇÃO 
Para todos os cidadãos do estado, o rei Prthu era como um pai. 
Assim, ele estava visivelmente ocupado em dar-lhes a devida subsis- 
téncia e o emprego adequado para sua subsistência. Após nivelar a 
superfície do globo, ele demarcou diferentes locais para servirem de 
residência, na medida que eles eram desejáveis. 


VERSO 31 


RAGE TRA ARA A d 
Saa a aaa e! 


grámán purah pattanáni 
durgâni vividhâni ca 

ghosân vrajân sa-sibirán 
akarãn kheta-kharvatân 


gramián—aldeias; purah—cidades; partanâni-=estabelecimentos; 
durgáni-fortes; vividhani—de diferentes variedade: também; 
ghosan—habitacdes para“os ordenhadores; vraján—estábulos para 
gado; sa-Sibirân-—com acampamentos; dkardn-— minas; kheta—cida- 
des agrícolas; kharvafán—aldeias em montanhas. 





TRADUCAO 
Dessa maneira, o rei fundou muitas classes de aldeias, estabele- 
cimentos e cidades e construiu fortes, residéncias para vaqueiros, 
estábulos para os animais, e locais para os acampamentos reais, 
minas, cidades agrícolas e aldeias em montanhas. 





VERSO 32 


sereia A e tm 1 
Med añ AA TEAN: 1321 


prak prthor iha naivaisã 
pura-gramadi-kalpaná 

yatha-sukham vasanti sma 
tatra tatrakutobhayah 
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pràk—antes; prthoh—rei Prthu; iha—neste planeta; na—jamais; 
eva—decerto; esá—isto; pura—de cidades; gráma-adi—de aldeias, 
etc.; kalpanà— planejamento; yathà—como; sukham-—conveniente; 
vasanti sma—yviviam; tatra tatra—aqui e ali; akutah-bhayah—sem 
hesitação. 


TRADUÇÃO 
Antes do reinado do rei Prthu não havia nenhum planejamento 
para diferentes cidades, aldeias, pastagens, etc. Tudo estava espa- 
lhado, e todos construíam suas residências de acordo com suas 
próprias conveniências. Contudo, a partir do rei Prthu, passou-se a 
planejar a construção de cidades e aldeias. 


SIGNIFICADO 

Esta afirmação dá a entender que o planejamento de cidades e 
metrópoles não é algo novo mas tem existido desde a época do rei 
Prthu. Na Índia, podemos ver métodos regulares de planejamento 
evidentes em cidades antigilíssimas. No Srimad-Bhágavatam, há 
muitas descrições dessas cidades antigas. Mesmo há cinco mil anos, 
a capital do Senhor Krsna, Dvarakã, era bem planejada, e outras 
cidades semelhantes —Mathurã e Hastinâpura (agora Nova Déli) 
também eram bem planejadas. Assim, o planejamento urbano não 
é inovação moderna, senão que existia em eras passadas 


Neste ponto encerram-se òs Significados Bhaktivedanta do 
Quarto Canto, Décimo-oitavo Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, 
intitulado “Prthu Maharaja ordenha o planeta Terra. 























CAPÍTULO DEZENOVE 


Os cem sacrifícios de cavalo do rei Prthu 


VERSO 1 
aa uw 
sS ai do Evita ml 
a weh Rp spp sme O 2 
maitreya uvãca 
athàdiksata rajã tu 
hayamedha-$atena sah 


brahmávarte manoh ksetre 
yatra práci sarasvati 


maitreyah uvaca—o sábio Maitreya disse; atha—depois disso; 
adi-ksata—deu inicio; rája—o rei, 1u—entáo; haya—cavalo; medha— 
sacrifícios; fatena— para realizar cem; sah—ele; brahmüvarte—co- 
nhecido como Brahmávarta; manoh—de Sváyambhuva Manu; 
ksetre—na terra; yatra—onde; práci—oriental; sarasvati—o rio 
chamado Sarasvati. 


TRADUCAO 
O grande sábio Maitreya prosseguiu: Meu querido Vidura, o rei 
Prthu iniciou a realização de cem sacrifícios de cavalo no local onde 
o rio Sarasvati flui rumo ao leste. Este território, conhecido como 
Brahmávarta, era controlado por Sviyambhuva Manu. 


VERSO 2 


AA WAR MAA: | 
qua A ARA RI 


tad abhipretya bhagaván 
karmatisayam dtmanah 
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Sata-kratur na mamrse 
prthor yajfia-mahotsavam 


tat abhipretya—considerando este assunto; bhagaván—o pode- 
rosíssimo; karma-atifayam—superando em atividades fruitivas; 
ütmanah—dele mesmo; sata-kratuh—o rei Indra, que realizara cem 
sacrifícios; na—n&o; mamrse—tolerou; prthoh—do rei Prthu; yajfía— 
sacrificatórias; mahã-utsavam-— grandes cerimônias. 


TRADUÇÃO 
Vendo isto, o poderosíssimo Indra, o rei do céu, considerou o 
fato de que o rei Prthu iria superá-lo em atividades fruitivas. Assim, 


Indra não pôde tolerar as grandes cerimônias de sacrifício realiza- 
das pelo rei Prthu. 


SIGNIFICADO 

No mundo material, todos que vêm divertir-se ou assenhorear-se 
da natureza material têm inveja uns dos outros. Esta inveja também 
se encontra na personalidade de Indra, o rei do céu. Como se 
patenteia nas escrituras reveladas, Indra diversas vezes teve inveja 
de muitas pessoas. Ele tinha inveja especial de grandes atividades 
fruitivas e da realização de práticas de yoga, ou siddhis. Na ver- 
dade, ele não podia tolerá-las, e desejava suspendê-las. Ele era inve- 
joso porque temia que os realizadores de grandes sacrifícios para a 
execução de yoga mística ocupassem seu trono. Uma vez que nin- 
guém neste mundo material pode tolerar o avanço alheio, todos no 
mundo material são chamados de matsara, invejosos. No começo do 
Srimad-Bhagavatam, diz-se, portanto, que o Srimad-Bhagavatam 
destina-se âquelesque são inteiramente nirmatsara (não-invejosos). 
Em outras palavras, quem não está livre da contaminação da inveja 
não pode avançar em consciência de Krsna. Em consciência de 
Krsna, contudo, se alguém supera a outrem, o devoto superado 
pensa quão afortunada-é-a outra pessoaypor estar avançando em 
serviço devocional. Esta atitude desprovida de inveja é típica de 
Vaikuntha. No entanto, quando alguém inveja seu competidor, isto 
é material. Os semideuses situados no: mundo material não estão 
isentos da inveja. 


Os cem sacrifícios de cavalo do rei Prthu 


VERSO 3 


AG: AA ERE | 
ua a RO EA 


yatra yajña-patih saksad 
bhagavân harir i$varah 

anvabhúyata sarvátmá 
sarva-loka-guruh prabhuh 


yatra-—onde; yajña-patih—o desfrutador de todos os sacrificios; 
sáksat—diretamente; bhagaván—a Suprema Personalidade de Deus; 
harih—o Senhor Visnu; isvarah—o supremo controlador; anva- 
bhúyata—tornou-Se visível; sarva-dtmá—a Superalma de todos; 
sarva-loka-guruh—o amo de todos: os planetas, ou o mestre de 
todos; prabhuh—o proprietário. 


TRADUÇÃO 


A Suprema Personalidade de Deus, o Senhor Visqu, está pre- 
sente no coração de todos como a Superalma, e é o proprietário de 
todos os planetas e o desfrutador dos resultados de todos os sacrifí- 
cios. Ele esteve presente pessoalmente nos sacrifícios feitos pelo rei 
Prthu. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra saksãt é significativa. Prthu Maharaája era 
uma encarnação Saktyâvesa-avatâra do Senhor Visnu. Na;verdade, 
Prthu Mahãrãja era uma entidade viva, mas ele adquiriu poderes 
específicos do Senhor Visnu. O Senhor Visnu, contudo, é direta- 
mente a Suprema Personalidade de Deus, de modo que; pertence à 
categoria de visnu-tattva. Mahãrãja Prthu pertencia ao jiva-tativa. 
O visnu-tattva indica Deus, ao passo que o jiva-tattva indica a 
parte integrante de Deus. A parte integrante de Deus que é dotada 
de poderes especiais chama-se saktyávesa-avatãra. Nesta passagem, 
descreve-se o Senhor Visnu-como harir i$varah., O Senhor é tão 
bondoso que elimina todas as condições miseráveis de Seus devotos. 
Conseqüentemente, Ele chama-Se Hari. Ele é descrito como isvara 
por poder fazer qualquer coisa que. deseje. Ele, é o controlador 
supremo. O supremo isvara purusortama é o Senhor; Krsga, Ele 









































816 Srimad-Bhãgavatam [Canto 4, Cap.:19 


manifesta Seus poderes como i$vara, ou o controlador supremo, ao 
garantir a Seu devoto no Bhagavad-gitá (18.66): “Abandona todas 
as variedades de religido e rende-te a Mim. Hei de libertar-te de 
todas as reacóes pecaminosas: Náo temas.” Ele pode de imediato 
tornar Seu devoto imune a todas as reações causadas pela vida peca- 
minosa caso o devoto simplesmente se renda a Ele. Nesta passagem, 
Ele é descrito como sarvatmã, significando que está presente no 
coração de todos como a Superalma, e por conseguinte Ele é o 
mestre supremo de todos. Se tivermos a fortuna de aprender as lições 
dadas pelo Senhor Krsna no Bhagavad-gitã, nossas vidas imediata- 
mente tornar-se-ão exitosas. Ninguém pode dar melhores instruções 
à sociedade humana do que o Senhor Krsna. 


VERSO 4 


Saa iran: 1 y 1 


anvito brahma-sarvübhyàrh 
loka-pàlaih sahanugaih 

upagiyamüno gandharvair 
munibhi$ cápsaro-ganaih 


anvitah-—estando acompanhado; brahma-—pelo Senhor Brahmã; 
Sarvabhyâm-—e pelo Senhor Siva; loka-pãlaih-—pelos líderes pre- 
dominantes de todos os diferentes planetas; saha anugaih—jun- 
tamente com- seus seguidores; upagiyamánah—sendo louvado; 
gandharvaih-—pelos habitantes de Gandharvaloka; munibhih—por 
grandes sábios; ca—também; apsarah-ganaih— pelos habitantes de 
Apsaroloka. 


TRADUÇÃO 
Quando o Senhor Visnu apareceu na arena de sacrifício, o 
Senhor Brahmã, o Senhor Siva e todas as principais personalidades 
predominantes de todos os planetas, bem como seus seguidores, 
vieram com Ele. Quando Ele apareceu em cena, os habitantes de 
Gandharvaloka, os grandes sábios e os habitantes de Apsaroloka 
louvaram-nO todos. 
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VERSO 5 


fiar fima rt CERT SE: | 
grega! ea REINA 


siddhã vidyâdhara daityã 
dânavã guhyakâdayah 

sunanda-nanda-pramukhàh 
pürsada-pravarà hareh 


siddhüh—os habitantes de Siddhaloka; vidyâdharâh—os habi- 
tantes de Vidyàdhara-loka; daityah—os descendentes demoníacos 
de Diti; dànavàh—os. asuras; guhyaka-üdayah—os Yaksas, etc.; 
sunanda-nanda-pramukhak-— liderados por Sunanda e Nanda, os 
principais associados do Senhor Visnu em Vaikuntha; pársada— 
associados; pravarah—muito respeitosos; hareh—da Suprema Per- 
sonalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
O Senhor estava acompanhado pelos habitantes de Siddhaloka e 
Vidyüdhara-loka, por (odos os descendentes de Diti e pelos demô- 
nios e Yaksas. Também vinha acompanhado por Seus associados 
principais, liderados por Sunanda e Nanda. 


VERSO 6 


ES ae q ta AA: | 
agar da ate IG 


kapilo nàrado datto 
yogesah sanakádayah 

tam anviyur bhagavatá 
ye ca tdi-sevanotsuküh 


kapilah—Kapila Muni; nàradah—o grande sábio Nàrada; dattah— 
Dattãtreya; yoga-i$ãh--os senhores do' poder místico; sanaka- 
ádayah—liderados por Sanaka; tam—o. Senhor Visnu; anviyuh— 
acompanhado; bhagavatüh-—-grandes devotos; ye—todos aqueles 
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que; ca—também; /at-sevana-utsukah—sempre ansiosos por servir 
ao Senhor. 


TRADUCAO 
Grandes devotos, que estavam sempre ocupados no servico à Su- 
prema Personalidade de Deus, bem como os grandes sábios chama- 
dos Kapila, Nàrada e Dattátreya, e senhores de poderes místicos, 
liderados por Sanaka Kumira, todos participaram do grande sacrifí- 
cio com o Senhor Visnu. 


VERSO 7 


qig adega | 
a Ui ra 


yatra dharma-dughà bhümih 
sarva-küma-dughà sati 

dogdhi smàbhipsitàn arthàn 
yajamünasya bhürata 


yatra-—onde; dharma-dughá—produzindo leite suficiente para a 
religiosidade; bhúmik-—a terra; sarva-káma—todos os desejo: 
dughã-— produzindo como leite; sati-—a vaca; dogdhi sma--satisfez; 
abhipsitan— desejáveis; arthân—objetos; yajamánasya—do sacrifi- 
cador; bhárata—meu querido Vidura. 





TRADUÇÃO 
Meu querido Vidura, naquele grande sacrifício, toda a terra pas- 
sou a ser como a kâma-dhenu produtora de leite, e assim, através 
da execução de yajfia, todas as necessidades diárias da vida foram 
satisfeitas. 


SIGNIFICADO 
Neste verso, a palavra dharma-dughã é significativa, pois indica 
káma-dhenu. Kama-dhenu também é conhecida como surabhi. As 
vacas surabhi habitam o mundo espiritual, e, como se afirma no 
Brahma-sarnhitã, o Senhor Krsna dedica-Se a apascentar: essas 
vacas: surabhir abhipâlayantam. Pode-se ordenhar uma vaca su- 
rabhi tantas. vezes quantas se deseje, ea vaca dará: tanto leite 
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quanto necessário. O leite, evidentemente, é necessário para a pro- 
dução de muitos produtos lácteos, especialmente-a manteiga clari- 
ficada, que é necessária para a realização de grandes sacrifícios. A 
menos que estejamos dispostos a realizar os sacrifícios prescritos, a 
satisfação de nossas necessidades de vida será: interrompida, O 
Bhagavad-gitã confirma que o Senhor Brahmã criou a sociedade 
humana juntamente com yajña, a execução de sacrifício, Yajfia sig- 
nifica o Senhor Visnu, a Suprema Personalidade de Deus, e sacrifi- 
cio significa trabalhar.para a satisfação da Suprema: Personalidade 
de Deus. Nesta era, contudo, é muito dificil encontrar. bráhmanas 
qualificados que possam realizar sacrifícios como se prescreve nos 
Vedas. Portanto, recomenda-se no Srimad-Bhagavatam (yajñaih 
sankirtana-práyaih) que, realizando sankirtana-yajfia e satisíazendo 
o yajfia-purusa, o Senhor Caitanya, pode-se obter todos os resulta- 
dos que no passado se obtinha através de grandes sacrifícios. O rei 
Prthu e outros obtinham do planeta Terra todas as necessidades da 
vida através da realização de grandes sacrifícios. Agora, este movi- 
mento de sankirtana já foi iniciado pela Sociedade Internacional 
para a Consciência de Krishna: As pessoas devem tirar proveito 
deste grande sacrifício e juntar-se às atividades da Sociedade; aí não 
haverá mais escassez Se executarem sañkiriana-yajña não haverá 
dificuldade, nem mesmo em empreendimentos industriais. Portanto, 
este sistema deve ser introduzido em todas as esferas de vida — 
social, política, industrial, comercial, etc. Então tudo correrá mui 
pacífica e suavemente, 
VERSO 8 


sg: sensu Roo | 
art qrni: qme: gem eid 


ühuh sarva-rasãn nadyah. 
ksira-dadhy-anna-go-rasân. 
taravo bhüri-varsmànah 
prásüyanta madhu-cyutah 
ühuh— produziram; sarva-rasan—todas as espécies de sabores; 
nadyah—os rios; ksira—leite; dadhi—coalhada; anna—diferentes 
espécies de alimento; go-rasan—outros produtos lácteos; taravah— 
árvores; bhúri—grandes; varsmánah—tendo corpos; prásiyanta— 
produziram frutas; madhu-cyutah—pingando mel. 
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TRADUÇÃO 
Os rios correntes forneceram todas as espécies de sabores —doce, 
picante, azedo, etc e árvores enormes forneceram frutas e mel em 
abundância. As vacas, tendo comido pasto verde suficiente, fornece- 
ram profusa quantidade de leite, coalhada, manteiga clarificada e 
outras necessidades semelhantes. 





SIGNIFICADO 

Se os rios não forem poluídos e se lhes permitir fluir a'sua própria 
maneira, ou às vezes se lhes permitir inundar a terra, a terra tornar- 
se-á muito fértil e capaz de produzir todas as espécies de legumes, 
árvores e plantas. A palavra rasa significa “sabor”. Na verdade, 
todas as rasas sào sabores dentro da terra, e assim que se semeia 
sementes no solo, várias árvores brotam para satisfazer nossos dife- 
rentes paladares. A cana-de-açúcar, por exemplo, fornece seu suco 
para satisfazer nosso gosto por doçura, é as laranjas fornecem seus 
sucos para satisfazer nosso gosto por uma mistura de azedo e doce. 
Do mesmo modo, existem os abacaxis e outras frutas, Aó mesmo 
tempo; há as pimentas para satisfazer nosso gosto” por coisas 
picantes. Embora o solo da terra seja o'mesmo, diferentes sabores 
surgem devido às diferentes classes de sementes. Como Krsna diz 
no Bhagavad-gitá (7.10), bijarh mā sarva-bhūtānām: “Eu sou a 
semente original de todas as existéncias." Portanto, tudo já foi pro- 
videnciado.' E como se afirma no ISopanisad: púrnam idam. A 
Suprema Personalidade de Deus toma todas as providências paraa 
produção de todas as necessidades da vida. Portanto, as pessoas 
devem aprender a como satisfazer o yajfia-puruga, o Senhor Visnu. 
Na verdade, a principal função da entidade viva é satisfazer o 
Senhor, porque a entidade viva é parte integrante do Senhor. 
Assim, todo o sistema é organizado de tal forma que a entidade viva 
seja obrigada a cumprir seu dever de acordo com sua própria cons- 
tituição. Sem fazê-lo, todas as entidades vivas estão fadadas a 
sofrer. Esta é a lei da natureza. 

As palavras taravo bhiri-varsminah indicam árvores enormes e 
opulentas. O objetivo destas árvores era produzir mel e variedades 
de'frutos. Em outras palavras, a floresta também tem seu propósito 
no suprimento de mel, frutas e flores. Infelizmente, em Kali-yuga, 
devido à ausência de yajfia, há muitas árvores enormes na floresta, 
mas elas não fornecem frutos nem mel suficientes. Assim, tudo 
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depende da realização de yajÃa. A melhor maneira de executar 
yajña nesta era é propagar o movimento de sankirtana em todo o 
mundo. 


VERSO 9 
Ra firciisoi A 1 
IA: A A N I 


sindhavo ratna-nikarün 
girayo nnarh catur-vidham 
upüyanam upàjahruh 
sarve lokàh sa-pálakàh 


sindhavah— os oceanos; ratna-nikarán— montes de jóias; girayah— 
as colinas; annam—alimentos; catuh-vidham—quatro classes de; 
upayanam— presentes; upajahruh—trazidos; sarve—todos; lokah— 


as pessoas em geral de todos os planetas; sa-pãlakãh-— juntamente 
com os governantes. 


TRADUÇÃO 
O rei Prthu recebeu vários presentes da população em geral e das 
deidades predominantes de todos os planetas, Os oceanos e mares 
estavam cheios de jóias e pérolas preciosas, e as colinas estavam 
cheias de substâncias químicas e fertilizantes. Quatro classes de ali- 
mentos foram produzidas profusamente, 





SIGNIFICADO 

Como se afirma no I$opanigad, esta criação material é dotada de 
todas as potências para a produção de todas as coisas que as entir 
dades vivas necessitem — não só os seres humanos, mas também os 
animais, répteis, seres aquáticos e árvores. Os oceanos e mares pro- 
duzem pérolas, coral e jóias preciosas para que afortunadas pessoas 
honestas possam, utilizá-las. Do mesmo modo, as colinas estão 
repletas de substâncias químicas) para; que, quando os rios desçam 
por elas, os elementos, químicos se espalhem. pelos campos, para 
fertilizar as quatro classes de alimentos —tecnicamente,conhecidos 
como carvya (os alimentos que sáo mastigados), Jehya (os que sáo 
chupados), cüsya (os que são engolidos) e peya (os que são bebidos). 
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Prthu Maharaja foi saudado pelos habitantes de outros planetas 
e pelas deidades que os presidem. Eles deram vários presentes ao 
rei, reconhecendo-o como o protótipo de rei por cujo planejamento 
e atividades todos, em todo o universo, podiam ser felizes e prós- 
peros. Indica-se claramente neste verso que os oceanos e mares 
destinam-se a produzir jóias, mas, em Kali-yuga, os oceanos são 
utilizados principalmente para a pesca. Outrora, südras e homens 
pobres tinham permissão de pescar, mas as classes superiores como 
os ksatriyas e vai$yas colhiam pérolas, jóias e coral. Embora os 
homens pobres pescassem toneladas de-peixes, isto nào tinha o 
mesmo valor que-uma pega de coral ou pérola. Nesta era, tem-se 
aberto muitas fábricas para a industrializacáo de fertilizantes, 
porém, quando a Personalidade de Deus fica satisfeita com a rea- 
lização de yajfias, as colinas automaticamente produzem fertilizan- 
tes químicos, que ajudam a produzir alimentos nos campos. Tudo 
depende de as pessoas aceitarem os princípios védicos de sacrifício. 


VERSO 10 
R mAT A A | 
ARA A AAA 12011 


iti cadhoksajesasya 
prthos tu paramodayam 
asüyan bhagaván indrah 
pratighatam acikarat 


iti—assim; ca—também; adhoksaja-ifasya—que aceitava Adhok- 
saja como seu Senhor adorável; prtholi—do rei Prthu; tu—entáo; 
parama—a mais elevada; udayam-——opuléncia; asüyan—tendo in- 
veja de; bhagavân—o poderosíssimo; indrah—o rei do céu; prati- 
ghatam—obstáculos; acikarat—fazia. 


TRADUÇÃO 
O rei Prthu dependia da Suprema Personalidade de Deus, que é 
conhecido como Adhoksaja. Por ter realizado tantos sacrifícios, o 
rei Prthu foi sobre-humanamente enaltecido pela misericórdia do 
Senhor Supremo, No entanto, Indra, o rei do céu, não podia tolerar 
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a opulência do rei Prthu, tanto que tentava impedir o progresso de 
sua opulência. 
q SIGNIFICADO 

Neste verso, há trés objetivos significativos expressos nas pala- 
vras adhoksaja, bhagavàn indrah e prthoh. Embora seja encarnagáo 
de Visnu, Mahãrãja Prthu é um. grande devoto do Senhor Visnu. 
Embora seja:encarnacáo dotada de poder do Senhor Visnu, de qual- 
quer modo ele é uma entidade viva. Sendo assim, certamente ele é 
devoto da Suprema Personalidade de Deus. Mesmo que alguém seja 
dotado de poder pela Suprema Personalidade de Deus e seja uma 
encarnação, ele não deve se esquecer de sua relação eterna com a 
Suprema Personalidade de Deus. Em Kali-yuga, há muitas encar- 
nações auto-fabricadas, canalhas, quê afirmam ser a Suprema Per- 
sonalidade de Deus: As palavras bhagavân indrah indicam que uma 
entidade viva pode inclusive ser tão elevada e poderosa como o rei 
Indra, pois mesmo o rei Indra é uma entidade viva comum no 
mundo material e tem os quatro defeitos da alma condicionada. 
Nesta passagem, descreve-se o rei Indra como bhagaván, que de um 
modo geral se usa em referência à Suprema Personalidade de Deus. 
Neste caso, contudo, o rei Indra é chamado de bhagaván porque 
tem muito poder em suas mãos. Apesar de ter-se tornado bhagaván, 
ele inveja a encarnação de Deus, Prthu -Mahãrája. Os defeitos da 
vida material são tão fortes que, devido à contaminação, o rei Indra 
fica com inveja de uma encarnação de Deus. 

Devemos procurar entender, portanto, como uma alma condicio- 
nada:se torna caída. A opulência do rei Prthu-não dependia de con- 
dições materiais. Como se descreve neste verso, ele era grande 
devoto de Adhoksaja. O termo adhoksaja indica a Personalidade de 
Deus, que está além da expressão da mente-e das palavras. Entre- 
tanto, a Suprema Personalidade de Deus aparece ante O devoto sob 
Sua forma original de bem-aventurança e conhecimento eternos. 
Permite-se ao devoto que veja o Senhor Supremo face a face, em- 
bora o Senhor esteja além da expressão de nossos sentidos e além 
de nossa percepção direta: 


VERSO 11 


UA ARA MAR | 
A aa ae Ra t 
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caramenásvamedhena 
yajamáne yajus-patim 

vainye yajña-pasurh spardhann 
apováha tirohitah 


caramena—pelo último; asva=medhena—pelo sacrifício asva- 
medha; yajamáne—quando estava realizando o sacrifício; yajuh- 
patim-—para satisfação do Senhor de yajfia, Visnu; vainye—o filho 
do rei Vena; yajfía-pa$um—-o animal destinado a ser sacrificado no 
yajña; spardhan—estando com inveja; apovdha—roubou; tirohitah— 
estando invisível. 


TRADUÇÃO 
Quando Prthu Mahãrãja estava realizando o último sacrifício de 
cavalo [a$vamedha-yajíia], o rei Indra, invisível para todos, roubou 
o cavalo destinado ao sacrifício. Ele fez isto pois estava com muita 
inveja do rei Prthu. 


SIGNIFICADO 

O: rei: Indra é conhecido como Sata-kratu, indicativo de que ele 
realizou cem sacrifícios de cavalo (asvamedha-yajfia). Devemos saber, 
contudo, que os animais sacrificados no vajfia não eram mortos. Se 
os mantras védicos eram pronunciados corretamente durante o sacri- 
fício, o animal sacrificado surgia novamente com vida nova. É esta a 
prova de que um' yajña é exitoso. Quando o rei Prthu estava reali- 
zando cem yajfías, Indra ficou muito invejoso porque nào queria 
que ninguém o superasse. Sendo. uma entidade viva comum, ele 
ficou com inveja do rei Prthu, e, tornando-se invisível, roubou o 
cavalo e assim impediu a realização do yajña. 


VERSO 12 
EAT fra | 
IA mar Ms A LR 


tam atrir bhagaván aiksat 
tvaramánarh vihayasá 
âmuktam iva pãkhandarh 
yo 'dharme dharma-vibhramah 
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tam—rei Indra; atrih—o sábio Atri; bhagaván—poderosíssimo; 
aiksat—póde ver; tvaramánam— movimentando-se apressadamente; 
vihàyasü—no espaço exterior; ümuktam iva—como uma pessoa 
liberada; pAkhandam—impostor, yah—aquele que; adharme—com 
irreligião; dharma-— religião; vibhramah—confundindo. 


TRADUÇÃO 
Enquanto o rei Indra levava consigo o cavalo, ele vestiu-se de 
modo a que se assemelhasse a uma pessoa liberada. Na verdade, 
aquele traje era uma forma de trapaça, pois falsamente criava uma 
impressão de religião. Quando Indra entrou no espaço exterior 
dessa maneira, o grande sábio Atri o viu e entendeu toda a 
situação. 


SIGNIFICADO. 

A palavra pãkhanda usada neste verso é às vezes pronunciada 
como pásanda. Ambas essas palavras indicam um impostor que se 
faz passar por pessoa muito religiosa mas na verdade é pecaminoso. 
Indra vestiu-se de roupa açafroada de modo a enganar os outros. 
Muitos impostores têm abusado desta roupa açafroada, fazendo-se 
passar por pessoas liberadas ou encarnações de Deus. É assim que 
eles enganam o povo: Como mencionamos muitas vezes, a alma 
condicionada tem tendência de enganar; portanto, esta qualidade 
também é visível numa pessoa como o rei Indra. Subentende-se que 
nem mesmo o rei Indra está liberado das garras da contaminação 
material. Assim, as palavras: âmuktam iva, significando “como 
se ele fosse liberado”, são usadas. O traje açafroado usado pelo 
sannyási anuncia ao mundo que ele renunciou a todos os afazeres 
mundanos é simplesmente se ocupa no serviço ao Senhor. Um de- 
voto assim é realmente sannyási, ou pessoa liberada. O Bhagavad- 
gitã (6.1) diz: 


anãsritah karma-phalarh 
kàryarh karma karoti yah 
sa sannyüsi ca yogi ca 
na niragnir na cákriyah 


“Aquele que é desapegado dos frutos de seu trabalho e que trabalha 
por questão de dever está na ordem de vida renunciada e é o 
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místico verdadeiro, e-não aquele que não acende fogo algum nem 
executa trabalho algum.” 

Em outras palavras, quem oferece os resultados de suas ativi- 
dades à Suprema Personalidade de Deus é sannyási e yogi de ver- 
dade. Sannyásis e yogis enganadores têm existido desde a época do 
sacrifício de Prthu Mahãraja. Esta trapaça foi mui tolamente intro- 
duzida pelo rei Indra. Em certas eras tal trapaça é muito proemi- 
nente, e em outras não é tão proeminente. É dever do sannyãsi ser 
muito prudente, porque, como afirma o Senhor Caitanya, sannyã- 
sira alpa chidra sarva-loke gaya: uma pequena mácula no caráter de 
um sannyãsi será aumentada pelo público (Cc. Madhya 12.51): Por- 
tanto, a menos que alguém seja muito sincero e sério, ele não deve 
adotar a ordem de sannyãsa. Não se deve usar esta ordem: como 
meio de enganar o público. É melhor não tomar sannyãsa nesta era 
de Kali porque as provocações são muito fortes nesta era. Apenas 
uma pessoa muito elevada, avançada em entendimento espiritual, 
deve tentar tomar sannyãsa. Não se deve adotar esta ordem como 
meio de'subsistência ou com algum objetivo material 


VERSO 13 


afro AÑO ced wav mum: | 
seara date RR srta 3l 


atrinã codito hantum 
prthu-putro mahà-rathah 

anvadhàvata sankruddhas 
tistha tistheti cábravit 


atrina—pelo grande sábio Atri; coditah—sendo incentivado; 
hantum—a matar; prihu-putrah—o filho do rei Prthu; mahã- 
rathah—grande herói; anvadhãvara— perseguiu; sankruddhah—es- 
tando iradíssimo; tistha tistha—espera, espera; iti—assim; ca— 
também; abravit—ele disse. 


TRADUCAO 
Ao ser informado por Atri do truque do rei Indra, o filho do rei 
Prthu ficou iradíssimo ë saiu ao encalço de Indra para matá-lo, 
gritando: “Espera! Espera!” 
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SIGNIFICADO 

O kgatriya usa as palavras tistha tistha ao desafiar seu inimigo. 
Durante a luta, o kgatriva não pode fugir do campo de batalha. 
Contudo, quando, por covardia, um ksarriya foge do campo de ba- 
talha, mostrando suas costas ão inimigo, ele é desafiado com as 
palavras ristha tistha. Um verdadeiro ksarriya não mata seu inimigo 
pelas costas, tampouco um verdadeiro kgatriva dá as costas ao 
campo de batalha. Segundo o princípio e espírito kgatriya, ou se 
obtém a vitória, ou se morre no campo de batalha. Embora o rei 
Indra fosse muito elevado, sendo o rei do céu, ele degradou-se por 
ter roubado; o cavalo destinado ao sacrifício. Portanto, ele fugiu 
sem. observar, os princípios de kgatriva, e o filho de Prthu teve de 
desafiá-lo com as palavras tistha tistha: 


VERSO 14 


dara iren p und rf | 


a qu q q gr (tell 


tarh tadrsakrtim viksya 
mene dharmarh Saririnam 

jatilarh bhasmanàcchannarh 
tasmai bânarh na muficati 


tam—a ele; tàdr$a-akrtim-—em semelhante traje; viksya—após 
ver; mene-— considerou; dharmam-—piedoso ou religioso; sariri- 
nam-—tendo um corpo; jatilam—tendo cabelo amarrado; bhas- 
manã-—por cinzas; âcchannam-— untado em todo o corpo; tasmai 
nele; bânam— flecha; na— não; muficati—disparou. 


TRADUÇÃO 
O rei Indra estava fraudulentamente vestido como sannyisi, tendo 
amarrado seu cabelo no topo da cabeça e passado cinzas em todo o 
seu corpo. Ao ver semelhante traje, o filho do rei Prthu considerou 
Indra um homem religioso e sannyãsi piedoso. Portanto, não dispa- 
rou suas flechas. 




















828 - Srimad-Bhãgavatam [Canto 4, Cap. 19 


VERSO 15 


aia dq sa | 
aR wei mur bed forem lgu 


vadhãn nivrttarm tam bhüyo 
hantave 'trir acodayat 

jahi yajña-hanarh tata 
mahendrarh vibudhadhamam 


vadhdi—de matar; nivrttam—eximiu-se; tam-—o filio de Prthu; 
bhüyah-—novamente; hantave—com o objetivo de matar; atrih— 
o grande sábio Atri; acodayat—incentivou; jahi—mata: 


; yajña- 
hanam 


-aquele que impediu a realização de um yajfia; tàta —meu 
querido filho; maha-indram—o grande rei celestial, Indra; vibudha- 
adhamam-—o mais baixo de todos os semideuses. 


TRADUCAO 
Ao ver que o filho do rei Prthu nào matara Indra mas retornara 
enganado por ele, Atri Muni novamente mandou-o matar o rei celes- 
tial porque ele achava que Indra se tornara o mais baixo de todos 


0s semideuses por ter impedido a realização do sacrifício do rei 
Prthu. 


VERSO 16 


qi Jaga: Amam fra | 
TARTA mi RNA 


evam vainya-sutah proktas 
tvaramânarm vihãyasã 

anvadravad abhikruddho 
râvanam grdhra-rãd iva 


evam-——àssim; vairya-sutah-—o filho" do rei Prthu; proktah— 
sendo ordenado; tvaramânam—Indra, que sé locomovia apressa- 
damente; vihayasã- no céu; anvadravat—pós-se a perseguir; abhi- 
kruddhah— estando iradíssimo; rüvanam— Ràvana; grdhra-raj—o 
rei dos abutres; iva—como. 
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TRADUÇÃO n 
Sendo assim informado, o neto do rei Vena imediatamente pôs-se 
a perseguir Indra, que fugia apressadamente pelo céu; Ele estava 
iradíssimo com Indra, e o perseguiu assim como o rei dos abutres 
perseguiu Rāvaņa. 


VERSO 17 


Asa si afiada: | 
res ara REA 1 


so 'varn rüpariica tad dhitvà 
tasmã antarhitah svarãf 
virah sva-pasum âdáya 
pitur yajfiam upeyivàn 


sah—rei Indra; asvam—o cavalo; rūpam—a roupa falsa de 
pessoa santa; ca—também; tat—aquela; RS 
tasmai—para ele, antarhitah-—desapareceu; sva-ràj— Indra; ane 
o grande herói; sva-pasüm-—seu animal; adaya: guo levado; 
pituh—de seu pai; yajfiam—ao sacrifício; upeyivan—ele voltou. 


TRADUÇÃO ¡ola 
Ao ver que o filho de Prthu'o.estava perseguindo, Indra imedia- 
tamente abandonou sua roupa falsa e deixou o cavalo. Na Mon 
ele desapareceu daquele mesmíssimo lugar, e o grande herói, o filho 
do rei Prthu, devolveu o cavalo à arena de sacrifício de seu pai. 


VERSO 18 


i queda: | 
ma ied Mem ei md uta 


tat tasya câdbhutam karma 
vicaksya paramarsayah 

nàmadheyarh dadus tasmai 
vijitasva iti prabho 
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tat—aquela; tasya—sua; 'ca—também; adbhutam—maravilhosa; 
karma—atividade; vicaksya—após observarem; parama-rsayah-—os 
grandes. sábios; nàmadheyam-—o nome; daduh—ofereceram; tas- 
mai-=a ele; vijita-asvah= Vijitasva (aquele que ganhou o cavalo); 
iti—assim; prabho—meu querido Senhor Vidura. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Senhor Vidura, observando a maravilhosa proeza 


do filho do rei Prthu, todos os grandes sábios concordaram em dar- 
lhe o nome Vijitásva, 


VERSO 19 


Sta quai uma gans d 
ergue fire fg: teu 


upasrjya tamas tivram 
Jaharasvarh punar harih 

casála-yúpatas channo 
hiranya-rasanarh vibhuh 


upastjya—criando; tamah—escuridáo; tivram— -densa; jahára— 
roubou; asvam—o cavalo; punah—novamente; harih—rei Indra; 
cagála-yüpatah—do instrumento'de/madeira onde os animais eram 
sacrificados; channah-—estando coberto: hiranya-rasanam-—acor- 
rentado com algemas de ouro; viblu/i—muito poderoso. 


TRADUCAO 
Meu querido Vidura, Indra, sendo o rei do céu e muito poderoso, 
imediatamente criou uma densa escuridão sobre a arena de sacrifí- 
cio, Cobrindo todo o cenário dessa maneira, ele novamente roubou 
o cavalo, que estava acorrentado com algemas de ouro próximo ao 
instrumento de madeira onde os animais eram sacrificados. 


VERSO 20 
sfr ereta an aan | 
Wan O A rol 
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atriht sandar$ayám àsa 
tvaramánarh vihayasá 

kapàla-khajvàriga-dhararn 
viro nainam abâdhata 


atrih—o grande sábio Atri; sandarśayām āsa—fez com que visse; 
tvaramünam—indo muito apressadamente; vihayasa—no céu; kapála- 
khajvânga-—um bastão com um crânio na extremidade; dharam— 
que levava; virah—o herói (filho do rei Prthu); na—náo; enam—o 
rei do céu, Indra; abádhata—matou. 


TRADUÇÃO 7 
O grande sábio Atri novamente mostrou ao filho do rei Prthu 
que Indra estava fugindo pelo céu. O grande herói, o filho de Prthu, 
saiu ao encalço dele outra vez. Mas, ao ver que Indra levava em sua 
mão um bastão com um crânio em sua extremidade e novamente 
estava vestido com traje de sannyási, mesmo assim decidiu náo 
matá-lo. 


VERSO 21 


arm siena quam fia 4 
dica ara are 


atrinã coditas tasmai 
sandadhe visikham rusã 

so Svarh rüparh ca tad dhitvá 
rasthàv antarhitah svaràf 


atrinā—pelo grande sábio- Atri; codítah—inspirado; tasmai— 
contra o Senhor Indra; sandadhe—fixou; visikham-—sua flecha; 
rusa—devido á grande ira; sah—rei Indra; asvam-—cavalo; rúpam— 
o traje de sannyási; ca—também; tat—aquele; hitvà—abandonan- 
do; tasthau-—ele permaneceu lá; antarhitah-—invisivel; sva-rap—o 
independente Indra. 


TRADUÇÃO 2 
Sendo novamente orientado pelo grande sábio Atri, o filho do rei 
Prthu ficou iradíssimo e pôs uma flecha em seu arco. Ao ver isto, o 
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rei Indra imediatamente- desfez-se: do falso traje de sannyāsi e, 
abandonando o cavalo, tornou-se invisível. 


VERSO 22 


CITA. ERRATA | 
ad RR gio lal 


vira$ ca$vam upádàya 
pitr-yajfiam athàvrajat 

tad avadyam hare rüpam 
Jagrhur jfiana-durbalàh 


virah--o- filho. do rei Prthu; ca--também; asvam— o cavalo; 
upádàya-—levando; pitr-yajfiam—pàra a arena de:sacrifício de seu 
pai;-atha-—em seguida; avrajat—foi; tat—aquilo; avadyam-—abo- 
minável;hareh-=de Indra; rüpam-—traje; jagrhuh—adotado; jñadna- 
durbalah—aqueles com um pobre fundo de conhecimento. 


TRADUCAO 
Então, o grande herói, Vijitāśva, o filho do rei Prthu, novamente 
tomou o cavalo e devolveu-o à arena de sacrifício de seu pai. Desde 
aquela época, certos homens com um pobre fundo de conhecimento 


têm adotado o traje de falso sannyási. Foi o rei Indra quem intro- 
duziu isto. 


SIGNIFICADO 

Desde tempos imemoriais;-a-ordem:de sannyása tem portado a 
tridanda.. Mais tarde, Sankarácárya introduziu a ekadandi- 
sannyüsa. O tridandi-sannyási é um sannyâsi Vaisnava, e o ekadandi- 
sannyási é um sannyási- Màyàvádi. Há muitas outras classes de 
sannyâsis, que não são aprovados pelos rituais védicos. Indra intro- 
duziw uma classe de pseudo-sannyãsa ao tentar esconder-se. do 
ataque de Vijitásva, o grande filho do rei: Prthu. Agora há muitas 
classes diferentes de sannyasis. Alguns deles andam nus,'e outros 
carregam um crânio e um tridente, sendo geralmente conhecidos 
como kãpálika. Todos eles foram introduzidos sob certas circuns- 
tâncias sem sentido, é aqueles que têm um pobre fundo de conhe- 
cimento-aceitam esses: falsos: sannyásis e suas pretensões, embora 
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não sejam guias fidedignos de avanco es| ual. Atualmente, certas 
instituições missionárias, sem referir-se aos rituais védicos, têm 
introduzido certos sannyásis que se ocupam em atividades pecami- 
nosas. As atividades pecaminosas proibidas pelos sâstras são sexo 
ilícito, intoxicação, consumo de carne e jogos de azar. Esses pseudo- 
sannyáâsis praticam todas essas atividades. Eles comem carne, 
peixes, ovos, enfim; qualquer coisa- Às vezes, eles bebem coma 
desculpa de que, sem alcóol, peixe e carne, é impossível permanecer 
nos países frios próximos à zona ártica. Esses sannyásis introduzem 
todas essas atividades pecaminosas em nome de servir aos pobres, 
em consequência do que pobres animais são: sacrificados para 
encher as barrigas desses sannyásis. Como descrevem os: versos 
seguintes, tais sannyáâsis sáo pakhandis. A literatura védica afirma 
que quem pde o Senhor Náráyana no mesmo nível que o Senhor 
Śiva ou o Senhor Brahmā imediatamente torna-se um pākhandi. 
Como se afirma nos Puránas: 





yas tu náráyanam devarh 
brahma-rudrádi-daivataih 
samatvenaiva vikseta 
5a págandi bhaved dhruvam 


Em Kali-yuga os pãkhandis são muito proeminentes. Contudo, o 
Senhor $ri Caitanya Mahãprabhu tem procurado eliminar todos 
esses pãkhandis, introduzindo Seu movimento de sarikirtana. 
Aqueles que tirarem proveito deste movimento de sarikirtana da 
Sociedade Internacional para a Consciência de Krishna serão capa- 
zes de salvar-se da influência desses pãkhandis. 


VERSO 23 


qa eni R AÀ vafa | 
aa ma arfa og ae 112311 


yàni rüpüni jagrhe 
indro haya-jihirsayã 
tâni pâpasya khandâni 
lingarn khandam ihocyate 
yüni—todas aquelas que; rüpani—formas; jagrhe—aceitou, in- 
drah—o rei do céu; haya—o cavalo; Jihirsaya—com desejo de 
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roubar; tâni—-todos aqueles; pãpasya-—de atividades pecaminosas; 
khandâni—sinais; lingam—o símbolo; khandam—a palavra 
khanda; iha—aqui; ucyate—diz-se. 


TRADUÇÃO 
Todas as diferentes formas que Indra assumiu como mendicante 


devido a seu desejo de apoderar-se do cavalo foram símbolos de 
filosofia ateísta. 


SIGNIFICADO 

r Segundo a civilização védica, sannyãsa é um dos pontos essen- 
Ciais. no. programa da instituição varna-âsrama. Deve-se aceitar 
sannyása de acordo com o sistema parampará dos ácáryas. No mo- 
mento atual, contudo, muitos ditos sannyasis ou mendicantes náo 
tém-compreensáo da consciência de Deus. Indra introduziu esta 
espécie de sannyãsa devido a sua inveja de Mahãrája Prthu, e o que 
ele introduziu está aparecendo novamente na era de Kali, Pratica- 
mente nenhum dos sannyâsis nesta era é fidedigno. Ninguém pode 
introduzir qualquer sistema novo no modo: de vida védico; quem 
por malícia o fizer deverá ser considerado um pasandi, ou ateísta. 
No Tantra Vaisnava se diz: 


yas tu náráyanarh devarh 
brahma-rudradi-daivataih 
samatvenaiva vikseta 
sa pásandi bhaved dhruvam 


Embora seja proibido, há muitos pasandis que cunham termos 
como daridra-nãrâyana e svâmi-nãrâyana, embora nem mesmo 
semideuses tais como Brahmã e Siva possam ser equiparados a 
Naráyana. 


VERSOS 24—25 


aña aaa aaa | 
AU ME A RR 
RR RAR 
SX SS SEI due STM UR] 
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evam indre haraty a$varn 
vainya-yajfia-jighürnsaya 

tad-grhita-visrstesu 
pákhandesu matir nrnám 


dharma ity upadharmegu 
nagna-rakta-pajâdisu 

pràyena sajjate bhrântyã 
pesalesu ca vagmisu 


evam—assim; indre—quando o rei do céu; harati—roubou; 
asvam—o cavalo; vainya—do filho do rei Vena; yajña—o sacrifi- 
; jighamsaya—com desejo de interromper; tat—por ele; grhita— 
aceito; visrstesu—abandonado; pãkhandesu-— pelo traje pecaminoso; 
matih—atragáo; nrnám—das pessoas em geral; dharmah-—sistema 
de religião; iti—assim; upadharmegu— por falsos sistemas religio- 
sos; nagna—nus; rakta-paja—vestidos de'vermelho; Adisu—etc.; 
prayena—de um modo geral; sajjate—sente-se atraído; bhrüntya— 
tolamente: pefalesu— peritos; ca—e; vagmisu—eloqüentes. 





TRADUÇÃO 

Dessa maneira, o rei Indra, a fim de roubar o cavalo do sacrifício 
do rei Prthu, adotou diversas ordens de sannyãsa. Alguns sannyásis 
andam nus, e às vezes vestem trajes vermelhos, adotando o nome 
kãpálika. Estas são simplesmente representações simbólicas de suas 
atividades pecaminosas. Esses pretensos sannyásis são muito apre- 
ciados por homens pecaminosos porque todos eles são ateístas ím- 
pios e muito peritos em apresentar argumentos e razões para apoiar 
suas posições. Devemos saber, entretanto, que eles apenas se fazem 
passar por partidários da religião, apesar de não o serem de fato. 
Infelizmente, pessoas confusas aceitam-nos como religiosos, e, 
sentindo-se atraídas por eles, arruínam suas vidas. 


SIGNIFICADO 
Como se afirma no Srimad-Bhãgavatam, os homens nesta era de 
Kali têm vida curta, são desprovidos de conhecimento espiritual e 
suscetíveis a aceitarem falsos sistemas religiosos devido a sua con- 
dição desventurada. Assim, eles vivem mentalmente perturbados. 
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Os sàstras védicos praticamente proíbem a adoção de sannyãsa na 
era de Kali porque é possível que homens menos inteligentes acei- 
tem a ordem de sannyãsa visando a enganar-os outros. Na verdade, 
a única religião é arreligião da rendição à Suprema Personalidade 
de Deus. É preciso que sirvamos ao Senhor em consciência de 
Krsna. Todos os outros sistemas de sannyãsa e religião não são 
realmente fidedignos. É muito lamentável que nesta era estes siste- 
mas estejam sendo considerados como religiosos. 


VERSO 26 


RO AA TH: CITAR 
mu qa rid "^ 


tad abhijfiaya bhagavàn 
prthuh prthu-parákramah 

indràya kupito bànam 
àdattodyata-kàrmukah 


tat—aquilo; abhijñiaya—entendendo; bhagaván—a encarnagáo 
de Deus; prihuh—rei Prthu; prihu=parákramah—célebre como 
muito: poderoso; indraya---conit Indra; kupitah-—estando iradíssimo; 
bànam-—uma flecha; àdatta--pegou; udyata—tendo tomado; kàr- 
mukah-—o arco. 

TRADUÇÃO 

Mahãrãja Prthu, que era célebre como pessoa. poderosíssima, 
imediatamente pegou de seu arco e flechas e preparou-se para matar 
Indra- pessoalmente, porque Indra introduzira aquelas ordens. de 
sannyisa irregulares. 


SIGNIFICADO 

É dever do rei não toleraria introdução de quaisquer sistemas irre- 
ligiosos. Como o rei Prthu era uma encarnação da Suprema Perso- 
nalidade de Deus, decerto era seu dever eliminar todas as espécies de 
sistemas irreligiosos. Seguindo 0s' passos dele, todos os líderes de 
estado devem ser pessoalmente representantes fidedignos de Deus 
e devem-eliminar todos os sistemas: de irreligião. Infelizmente, eles 
são covardes què se declaram membros de estado secular. Seme- 
lhante mentalidade é uma-maneira-de conciliar sistemas religiosos e 
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irreligiosos, mas, por causa disto, os cidadãos geralmente estão per- 
dendo interesse pelo avanço espiritual. Assim, a situação deteriora-se 
a tal ponto que a sociedade humana se torna infernal. 


VERSO 27 


gasas: fa Ri 


tam rtvijah sakra-vadhübhisandhitarn 
vicaksya duspreksyam asahya-rarnhasam 
nivàrayam àsur aho mahà-mate 
na yujyate 'trânya-vadhah pracoditãt 


tam-—rei Prthu; rtvijah-—os sacerdotes; Sakra-vadha—matando o 
rei do céu; abhisandhitam—preparando-se assim; vicaksya=—tendo 
observado; duspreksyam-—terrível de se ver; asahya—insuportável; 
rarnhasam-—cuja velocidade; nivãrayâm üsuh-—eles proibiram; aho— 
oh!; mahá-mate-—ó grande alma; na— náo; yujyate—€ digno de ti; 
atra—nesta arena de sacrificio; anya—os demais; vadhah-—matan- 
do; pracoditāt—por ser assim orientado nas escrituras. 


TRADUÇÃO 
Ao verem Mahárája Prthu:muito irado e preparado para matar 
Indra, os sacerdotes e todos os demais pediram-lhe o seguinte: ó 
grande alma, não o mates, pois somente os animais sacrificatórios 
podem ser mortos num sacrifício. Essas são as orientações dadas 
pelos sastras. 


SIGNIFICADO 
A matança de animais: destina-se à diferentes propósitos. Ela 
testa a pronúncia correta de mantras védicos, e um animal que é 
sacrificado no fogo deve ressurgir com vida nova. Ninguém deve 
jamais ser morto num sacrifício destinado à satisfação do Senhor 
Visnu. Como, então, Indra- poderia ser morto quando ele, na 
verdade, é adorado no” yajfia' e-aceito como parte integrante da 
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Suprema: Personalidade de Deus? Portanto, os sacerdotes pediram 
ao rei Prthu que não o matasse. 


VERSO 28 


Td "egeris 

GA, AA Ef | 
ME 

THU Nep aa As RCA 


vaya marutvantam ¡hartha-násanar 
hvayâmahe tvac-chravasã hata-tvigam 

ayâtayâmopahavair anantaram 
prasahya rãjan juhavâma te 'hitam 


vayam—nós; marut-vantam-—rei Indra; iha—aqui; artha—de teu 
interesse; nàsanam-—o: destruidor; hvayámahe—chamaremos; .tvat- 
Sravasá-—por tua: glória; hata-tvigam—já destituído:de seu poder; 
ayâtayâma--jamais usado antes; upahavaih-— mediante mantras de 
invocação; anantaram-—sem demora; prasahya-—à força; rajan—ó 
rei; juhavdma—sacrificaremos no fogo; te—teu; ahitam—inimigo. 


TRADUCAO 
Querido rei, os poderes de Indra já foram reduzidos por ele ter 
tentado impedir a realização de teu sacrifício. Chamá-lo-emos atra- 
vés de mantras védicos que jamais foram usados antes, e com 
certeza ele virá. Assim, mediante o poder de nosso mantra, lançá- 
lo-emos ao fogo porque ele é teu inimigo. 


SIGNIFICADO 
Cantando os mantras védicos corretamente num sacrifício, pode- 
se realizar muitas coisas maravilhosas. Em Kali-yuga, contudo, não 
há brahmanas qualificados que possam cantar os mantras correta- 
mente. Em consegiiência disso, não se deve fazer tentativa alguma 
de realizar sacrifícios tão grandiosos. Nesta era, o único sacrifício 
recomendado é o movimento de sankirtana. 
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VERSO 29 


reme qu fefe em 1 
Pasa a eia IRS 


ity amantrya kratu-patim 
vidurâsvartvijo rusã 

srug-ghastañ juhvato 'bhyetya 
svayambhúh pratyasedhata 


iti—assim; dmantrya—após informarem; kratu-patim—rei Prthu, 
o senhor do sacrificio; vidura—ó Vidura; asya—de Prthu; rtvijah— 
0s sacerdotes; rusd—com muita ira; sruk-hastán—com a concha de 
sacrifício na mão; juhvatah—executando o sacrifício de fogo; 
abhyetya—tendo iniciado; svayambhüh— Senhor Brahma; pratya- 
sedhata —pediu-Ihes que parassem. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Vidura, após dar este conselho no rei, os sacerdotes 
que haviam estado ocupados na realização do sacrifício chamaram 
Indra, o rei do céu, com disposição iracunda. Quando eles já esta- 
vam prontos a pôr a oblação no fogo, o Senhor Brahmã apareceu 
em cena e proibiu-os de iniciar o sacrifício. 


VERSO 30 


a eita q UT d 
4 fatar ada edem qu nell 


na vadhyo bhavatâm indro 
yad yajfio bhagavat-tanuh 

yarh jighàrsatha yajfiena 
yasyestás tanavah surah 


na—náo; vadhyah—deve ser morto;- bhavatám—por todos vós; 
indrah-—o rei do céu; yar—porque; yajfiah —um nome de Indra; 
bhagavat-tanuh—parte do corpo da Suprema Personalidade de Deus; 
yam—a quem; jigharisatha—desejais matar; yajfiena—através 
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da realização do sacrifício; yasya=-de Indra; istah—sendo adorado; 
tanavah—partes do corpo; surãh-—os semideuses. 


TRADUÇÃO 

O Senhor Brahma disse-lhes o seguinte: Meus queridos realiza- 
dores de sacrifício, não podeis matar Indra, o rei do céu. Este não é 
O vosso dever. Deveis saber que Indra é como a Suprema Persona- 
lidade de Deus. Na realidade, ele é um dos mais poderosos assis- 
tentes da Personalidade de Deus. Se estais tentando satisfazer todos 
os semideuses através da realização deste yajfia, deveis saber que 
todos esses semideuses nada mais são que partes integrantes de 


Indra, o rei do céu. Como, então, podeis matá-lo neste grande 
s ^ 


VERSO 31 


afim a mat fm | 


Fed cuo a 0321 


tád idarh pasyata mahad- 
dharma-vyatikararh dvijâh 

indrenànusthitarh ràjfiah 
karmaitad vijighámsatá 


tat—entáo; idam—isto; pasyata—vede só; mahat—grande; 
dharma—da vida religiosa; vyatikaram- violação; dvijah—ó grandes 
brühmanas; indrena— por Indra; anusfhitam—realizado; rajfiah— 
do rei; karma-—atividade; etat—este sacrifício; vijighürhsatà—dese- 
jando impedir. 


TRADUÇÃO 
s A fim de criar dificuldade e impedir a realização do grande sacri- 
fício do rei Prthu, o rei Indra adotou certos meios que no futuro 
destruirão o caminho claro da vida religiosa. Chamo-vos a vossa 
atenção para este fato. Se continuardes opondo-vos a ele, ele conti- 


nuará abusando; de seu poder e introduzirá muitos outros sistemas 
irreligiosos. 
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VERSO 32 


agido RARA | 
sé aaa: edga NRR 


prthu-kirteh prthor bhüyàt 
tarhy ekona-sata-kraruh 
alam te kratubhih svistair 
yad bhaván moksa-dharma-vit 


prthu-kirteh —de amplo renome; prthoh—do rei Prthu; bhüydt— 
que haja; tarhi—portanto; eka-úina-Sara-kratuh—aquele que reali- 
zou noventa-e-nove yajñas; alam—náo há nada a ganhar; te—de ti; 
kratubhih—realizando sacrificios; su-istaih—bem realizados; yat— 
porque; bhavün—tu mesmo; mokga-dharma-vit—o conhecedor do 
caminho da liberação. 


TRADUÇÃO 
“Que haja apenas noventa-e-nove realizações de sacrifício por 
Mahãrája Prthu,” concluiu o Senhor Brahmã. O Senhor Brahmã 
então voltou-se para Mahárája Prthu e disse-lhe que, uma vez que 
ele estava inteiramente consciente do caminho da liberação, de que 
adiantava realizar mais sacrifícios? 


SIGNIFICADO 

O Senhor Brahmã desceu para apaziguar o rei Prthu a respeito 
de sua realização de cem sacrifícios consecutivos. O rei Prthu estava 
determinado a realizar cem sacrifícios, e o rei Indra levou isto muito 
a sério porque o próprio Indra era conhecido como o realizador de 
cem sacrifícios. Assim como é natureza de todas as entidades vivas 
neste mundo material de ficarem com inveja de seus competidores, 
da mesma forma, o rei Indra, (embora fosse o rei do céu, também 
tinha inveja do rei Prthu e portanto quis impedi-lo de realizar cem 
sacrifícios. Na verdade, houve uma grande competição, e o rei 
Indra, para satisfazer seus sentidos, pôs-se a inventar muitos siste- 
mas irreligiosos para estorvar o rei Prthu. A fim de parar com essas 
invenções irreligiosas, o Senhor Brahmã apareceu pessoalmente na 
arena de sacrifício. Quanto a Maharaja: Prthu, ele era grande 
devoto da Suprema Personalidade de Deus; portanto, não lhe era 
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necessário realizar as cerimônias ritualísticas prescritas nos Vedas. 
Tais cerimônias são conhecidas como karma, não sendo necessário 
que um devoto na: posição transcendental as execute. Como rei 
ideal, contudo; era dever do rei Prthu realizar sacrifícios. Portanto 
era preciso chegar-se a um meio-termo. Pelas bênçãos do Senhor 
Brahma, o rei Prthu tornar-se-ia mais famoso do que o rei Indra. 
Assim, a determinação de: Prthu de realizar cem sacrifícios foi 
indiretamente satisfeita pelas béngáos:do Senhor Brahma. 


VERSO 33 


A d 
SR AA maña 330 


naivátmane mahendráya 
rosam ühartum arhasi 
ubhàv api hi bhadrarh te 
uttamasloka-vigrahau 


x Eres eva—decerto; Atmane—náo diferente de ti; mahá- 
ini /ráya=com o rei do céu, Indra; rogam-—ira; āhartum—aplicar; 
arhasi—deves; ubhau=wós dois; api—decerto; :hi—também; bha- 


dram—boa fortuna; te—para vós; uttama-sloka-vigrahau-—encar- 
nações da Suprema Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Brahma prosseguiu: Que haja boa fortuna para vós 
dois, pois tu e-o rei Indra sois partes integrantes da Suprema Per- 
sonalidade de Deus. Portanto, não deves ficar irado com o rei 
Indra, que não é diferente de ti. 


VERSO 34 


AAA QUE q feat 
o eae | 
m. Qu q ad 
asf Rad ais LI 
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másmin maháarája krthah sma cintarh 
nisamayásmad-vaca àdrtàtmà 

yad dhyáyato daiva-hata nu kartum 
mano: tirustar visate tamo indham 


müà-—nào; asmin—neste; mahà-rája—6 rei; krthãh —faze; sma-— 
como feito no passado; cintâm-—agitação mental; nifâmaya-—por 
favor, considera; asmat—minhas; vacah—palavras; üdrta-àtmà— 
sendo muito respeitoso; yat—porque; dhyàyatah—daquele que con- 
templa; daiva-hatam—aquvilo que é contrariado pela providéncia; 
nu—decerto; kartum—fazer; manah—a mente; ati-rustam—muito 
irada; vifate—entra; ramah—escuridáo; andham-— densa. 


TRADUÇÃO 

Meu querido rei, não fiques agitado e ansioso porque teus sacrifi- 
cios náo foram executados adequadamente devido a obstáculos pro- 
videnciais. Por favor, aceita minhas palavras com grande respeito. 
Deves sempre lembrar que, se algo acontece por arranjo da provi- 
dência, não devemos ficar muito pesarosos. Quanto mais tentarmos 
retificar tais reveses, tanto mais entraremos na escuríssima região 
do pensamento materialista, 


SIGNIFICADO 

Às vezes, a pessoa santa-ou muito religiosa é obrigada a passar 
por reveses na vida. Tais incidentes devem ser tidos como providen- 
ciais. Mesmo que tenhamos motivo suficiente para sermos infelizes, 
devemos evitar de neutralizar esses reveses, pois, quanto mais nos 
envolvemos em retificar tais reveses, tanto mais entramos nas es- 
curíssimas regiões da ansiedade material. O Senhor Krsna também 
nos aconselha a este respeito. Devemos tolerar as coisas, ao invés de 
ficarmos agitados. 


VERSO 35 


mam A quam! 
HE a TARA: UESLI 
kratur viramatàm esa 
devesu duravagrahah 
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dharma-vyatikaro yatra 
pãkhandair indra-nirmitaih 


kratuh—o sacrifício; viramatàm—que ele pare; esah—isto; de- 
vesu—entre os semideuses; duravagrahah—apego a coisas indesejá- 
veis; dharma-vyatikarah-—violação de princípios religiosos; yatra— 
onde; pakhandaih— por atividades pecaminosas; indra —pelo reido 
céu; nirmitaih—inventadas. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Brahmã continuou: Pára com a realização destes sacri- 
fícios, pois eles induziram Indra a introduzir vários aspectos irreli- 
giosos. Deves saber muito bem que'mesmo entre os semideuses há 
muitas aspirações indesejáveis. 


SIGNIFICADO 

Há muitos competidores nos negócios ordinários, e os capítulos 
karma-kânda dos Vedas às vezes provocam competições e inveja 
entre os karmis. O karmi é inevitavelmente invejoso porque deseja 
gozar o máximo de prazeres materiais. Esta é a doença material. 
Consegiientemente, sempre há competição entre karmis, seja nos 
negócios ordinários, seja na realização de pajfia. Era intenção do 
Senhor Brahmã dar fim à competição entre'o Senhor Indra e Maha- 
raja Prthu. Como Mahãraja Prthu era grande devoto e encarnação 
de Deus, Brahmã pediu-lhe para suspender os sacrifícios para que 
Indra não introduzisse mais sistemas irreligiosos, que sempre são 
seguidos por pessoas de mentalidade criminosa. 


VERSO 36 


a RAR 1 
fal Pd A A RS 


ebhir indropasamsrstaih 
pàkhandair hàribhir janam 

hriyamünarh vicaksvainarn 
yas te yajfia-dhrug a$va-muj 
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ebhih— por essas; indra-upasarnsrstaih-—criadas pelo: rei do céu, 
Indra; pákhandaih-—atividades pecaminosas; háribhih— muito atra- 
tivas para o coração; janam-—as pessoas emgeral; hriyamânam— 
sendo executadas; vicaksva— vé só; enam—essas; yah—aquele que; 
te—tua; yajfia-dhruk—criando distárbios na realizac&o do'sacrifi- 
cio; a$va-muj— que roubou o cavalo. 


TRADUÇÃO 
Vê só que distúrbio Indra, o rei do céu, criou ao roubar o cavalo 
sacrificatório no meio do sacrifício. Essas atrativas atividades pe- 
caminosas introduzidas por ele serão executadas pelas pessoas em 
geral. 


SIGNIFICADO 
Como se afirma no Bhagavad-gità (3.21): 


yad yad carati $resthas 
tad tad evetaro janah 

sa yar pramânarm kurute 
lokas tad anuvartate 


“Os homens comuns seguem os passos de um grande homem, não 
importando quais sejam ás ações por-ele executadas. E todos os 
padrões que ele estabelece-mediante seu exemplo são adotados pelo 
mundo inteiro.” 

Para seu próprio gozo dos sentidos, o rei Indra-pensou em der- 
rotar Mahárája Prthu na realização dos cem sacrifícios de cavalo. 
Conseqientemente, ele roubou o cavalo e escondeu-se entre muitas 
personalidades irreligiosas, «disfargando-se como sannyãsi. Seme- 
lhantes atividades são atrativas para as pessoas em geral; portanto, 
são perigosas. O Senhor Brahmã pensou que, ao invés de permitir 
que Indra continuasse introduzindo tais sistemas irreligiosos, seria 
melhor suspender o sacrifício. Uma medida semelhante: foi tomada 
pelo: Senhor Buddha quando: as pessoas passaram a envolver-se 
demasiadamente: nos: sacrifícios -de- animais recomendados pelas 
instruções védicas. O Senhor Buddha teve que introduzir a religião 
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da não-violência, contradizendo as instruções para os sacrifícios 
védicos, Na verdade, nos sacrifícios, os animais abatidos recebiam 
vida nova, porém, pessoas sem tais poderes estavam tirando pro- 
veito desses rituais védicos e desnecessariamente matando pobres 
animais. Portanto, o Senhor Buddha teve de negar a autoridade dos 
Vedas por algum tempo. Não se deve realizar sacrifícios que provo- 
quem efeitos contrários. É melhor parar tais sacrifícios. 

Como temos explicado repetidamente, devido à falta de sacer- 
dotes bramínicos qualificados em Kali-yuga, não é possível realizar 
as cerimônias -ritualísticas recomendadas nos Vedas. Em conse- 
qiiência disto, os $astras inistruem-nos a executar o sankirtana- 
vajfia. A Suprema Personalidade de Deus, sob Sua forma de 
Senhor Caitanya, ficará satisfeito e será adorado mediante o sacrifi- 
cio de sankirtana. Todo o objetivo de executar sacrifícios é adorar a 
Suprema Personalidade de Deus, Visnu. O Senhor Visnu, ou o 
Senhor Krsna, está presente'sob/ Sua forma de Senhor Caitanya; 
portanto, as pessoas que são inteligentes devem procurar satisfazê- 
IO, realizando sarkirtana-yajha. Esta é a maneira mais fácil de 
satisfazer o Senhor Vignu nesta era. As pessoas devem tirar pro- 
veito dos preceitos em diferentes sastras, relativos a sacrifícios nesta 
era, e não criar distúrbios desnecessários durante a pecaminosa era 
de Kali. Em Kali-yuga-os homens em todo o mundo são muito 
peritos em abrir matadouros para matar animais, os quais eles 
comem. Se as antigas cerimônias ritualísticas fossem observadas, as 
pessoas animar-se-iam a matar cada vez mais animais. Em Calcutá, 
há muitos açougues que mantêm uma deidade da deusa Kali, e os 
comedores de animais julgam apropriado comprar carne animal 
nesses estabelecimentos com a esperança de estarem: comendo os 
restos' do alimento oferecido à deusa Kali. Eles não sabem que a 
deusa Kali jamais aceita alimento n&o-vegetariano porque ela é a 
casta esposa do Senhor Siva. O Senhor Siva também é um grande 
Vaignava e jamais come alimento não-vegetariano, e a deusa Kali 
aceità' os restos do alimento:deixado pelo Senhor Siva. Portanto, 
não é possível que ela coma carne de vaca-ou de peixe. Tais oferen- 
das são aceitas pelos associados dadeusa Kãli conhecidos como 
bhütas, pisacas e Rákgasas, e aqueles que comem a prasáda da 
deusa Kali sob a forma de carne de vaca ou de peixe na verdade 
n&o estáo comendo a prasüda deixada pela deusa Káli, rnas sim o 
alimento deixado pelos bhiras e pisacas. 
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VERSO 37 


A 
E aa ARE | 


IRA 
RE RR deu o 


bhaván paritrátum ihavatirno 
dharmarh janánárh samayânuripam 

venápacárád avaluptam adya 
rad-dehato visnu-kalasi vainya 


bhavân—Vossa Majestade; paritrâtum-—simplesmente para libe- 
rar; iha—neste mundo; avatirnah-—encarnaste; dharmam sistema 
religioso; janânâm-—das pessoas em geral; samaya-anurüpam--de 
acordo com o tempo e as circunstáncias; vena-apacárát—pelas per- 
versidades do rei Vena; avaluptam—quase destruidos; -adya—no 
momento atual; tat—dele; dehatah-—do corpo; visnu—do Senhor 
Visnu; Kald—parte de uma porção plenária; asi=és; vainya—ó 
filho do rei Vena. 


TRADUCAO 
Ó rei Prthu, filho de Vena, és a expansáo parte-integrante do 
Senhor Visnu. Devido às perversidades do rei Vena, os princípios 
religiosos estavam quase que perdidos. Naquele momento -opor- 
tuno, desceste como a encarnação do Senhor Vignu. De fato, a fim 
de proteger os princípios religiosos, apareceste do corpo do rei Vena. 


SIGNIFICADO: ^ 
A maneira pela qual o Senhor Visnu mata os demónios e protege 
os fiéis é mencionada no Bhagavad-gitã (4.8): 


paritranaya sádhünàrn 
vinásaya ca duskrtám: 
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dharma-samsthapanárthaya 
sambhavâmi yuge yuge 


“A fim de libertar os piedosos e aniquilar os canalhas, bem como 
para restabelecer os princípios da religião, Eu próprio advenho, milê- 
nio após milênio.” 

Em duas de'Suas mãos o Senhor Vignu sempre porta uma maça e 
uma cakra para matar demônios, e em Suas outras duas mãos Ele 
porta um búzio e um lótus para proteger Seus devotos. Quando 
Sua encarnação está presente-neste planeta ou neste universo, o 
Senhor mata os demônios e protege Seus devotos simultaneamente. 
Às vezes, o Senhor Visnu aparece pessoalmente como o Senhor 
Krsna ou o Senhor Ráma. Os sãstras mencionam todos esses 
aparecimentos. Às vezes, Ele aparece como um saktyâvesa-avatâra 
como o Senhor Buddha. Como se explicou antes, esses faktydvesa- 
avatáras s&o-encarnagóes do poder de Visnu investido numa enti- 
dade viva: As «entidades vivas também são partes integrantes do 
Senhor Visnu, mas não são tão poderosas; portanto, quando uma 
entidade viva'desce como uma encarnação de Visnu, ela é especial- 
mente dotada de poder pelo Senhor: 

Quando o'rei Prthu é descrito como uma encarnação do Senhor 
Visnu, deve-se entender que ele é um Saktyavesa-avatara, parte inte- 
grante do Senhor Visnu, e é especificamente dotado de poder por 
Ele. Qualquer ser vivo que atue como encarnação do Senhor Visnu 
é assim dotado de poder pelo Senhor'Visnu para pregar o culto de 
Bhakti. Uma pessoa assim pode agir como o Senhor Visnu, derrotar 
os demônios com argumentos e pregar o culto de bhakti exata- 
mente de acordo com os princípios dos $ástras. Como se indica no 
Bhagavad-gitã, sempre que encontramos alguma pessoa extraordi- 
nária pregando o culto de -bhakti, devemos saber que ela está espe- 
cialmente dotada de poder pelo Senhor Visnu, ou o Senhor Krsna. 
Como se confirma no Caitanya-caritamrta (Antya 7.11), krsna-sakti 
vinã nahe türa pravartana: ninguém pode explicar as glórias do 
santo nome do Senhor se não é especificamente dotado de poder 
por Ele. Quem critica uma dessas personalidades dotadas de poder 
deve ser considerado um ofensor contra o Senhor Vignu e é passível 
de punição. Mesmo que tais ofensores se vistam como Vaisnavas 
com tilaka e mãlã falsas, jamais-serão perdoados pelo Senhor se 
ofenderem um Vaisnava puro. Há muitos exemplos disto nos $âsiras. 


Verso 38] Os cem sacrifícios de cavalo do rei Prthu 


VERSO 38 


aa figa aim À 

age fig fr | 
Beto Ega 
seeeqememi mut af lel 


sa tvarh vimróyasya bhavarh prajápate 
sañkalpanarh visva-srjam pipiprhi 

aindri ca mayám upadharma-mátaramh 
pracanda-pàkhanda-patharn prabho jahi 


sah—o supramencionado; tvami—tu; vimr$ya— considerando; 
asya—do mundo; bhavam-—existéncia; prajà-pate—ó protetor das 
pessoas; sankalpanam—a determinação; visva-srjâm-—dos progeni- 
tores do mundo; pipiprhi—simplesmente cumpre; aindrim-—criado 
pelo rei do céu; ca—também; mãyâm-—ilusão; upadharma—do sis- 
tema irreligioso de suposta.sannyása; mátaram—a máe; pracanda— 
furioso, perigoso; pakhanda-patham—o caminho de atividades 
pecaminosas; prabho=-6 Senhor; jahi— por favor, derrota. 


TRADUÇÃO 
Ó protetor das pessoas em geral, por favor, considera o objetivo 
de seres encarnação do Senhor Visnu, Os princípios irreligiosos cria- 
dos por Indra não passam de meras mães de muitas religiões indesejá- 
veis, Por favor, portanto, pára com estas imitações imediatamente. 





SIGNIFICADO 

O Senhor Brahmã chama o rei Prthu de prajâpare apenas para 
lembrá-lo de sua grande responsabilidade em manter a paz e pros- 
peridade dos cidadãos. Mahãrãja Prthu era dotado de poder pela 
Suprema Personalidade de Deus unicamente com este propósito. É 
dever do rei ideal zelar para que as pessoas estejam executando 
devidamente os princípios religiosos. O Senhor Brahmã especial- 
mente pediu ao rei Prthu que derrotasse os princípios pseudo- 
religiosos produzidos pelo rei Indra. Em outras palavras, é dever do 
estado ou do rei dar fim aos sistemas pseudo-religiosos produzidos 
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por pessoas inescrupulosas. Originalmente, o princípio religioso é 
um só, dado pela Suprema Personalidade de Deus, e vem através do 
canal da sucessão discipular de duas formas. O Senhor Brahmã 
pediu a Prthu Mabãrãja que desistisse de sua desnecessária compe- 
tição com Indra, que estava determinado a impedir Prthu Maharaja 
de completar cem yajfias. Ao invés de criar reações adversas, era 
melhor que Mahãrãja Prthu parasse-os yajfias em benefício de seu 
propósito original como encarnação. Este propósito era estabelecer 
um bom governo e pôr as coisas na ordem correta: 
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maitreya uvüca 
ittham sa loka-gurunã 
samádisjo visampatih 
tathà ca krtvã vâtsalyam 
maghonüpi ca sandadhe 


maitreyah uvüca-—o grande sábio Maitreya continuou a falar; 
ittham—assim; sah—o rei-Prthu; loka-guruna—pelo' mestre origi- 
nal de todas as pessoas, o Senhor Brahma; samádistah—sendo 
aconselhado; visam-patih—o rei, senhor das pessoas; tatha—dessa 
maneira; ca—também; krrva—tendo feito; vatsalyam—afeicáo; 
maghoná—com Indra; api—mesmo; ca—também; sandadhe—fez 
as pazes. 

TRADUÇÃO 

O grande sábio Maitreya prosseguiu: Ao ser assim aconselhado 
pelo Senhor Brahmã, o mestre supremo, o rei Prthu abandonou sua 
ânsia em realizar yajfias e, com grande afeição, fez as pazes com o 
rei Indra. 
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krtàvabhrtha-snánáya 
prihave bhúri-karmane 
varàn dadus te.varadá 
ye tad-barhisi tarpitàh 


krta—tendo realizado; avabhriha-snandya—tomando um banho 
após.o. sacrificio; prrhave—ao rei Prthu; bhari-karmane—famoso 
por.realizar muitos atos virtuosos; varün—-béncáos; daduh—deram; 
te—todos eles; vara-dàh— os semideuses, outorgadores de béncáos; 
ye—os quais; tat-barhisi—com a: realizacáo de'tal yajña; tarpitàh— 
ficaram satisfeitos. 


TRADUÇÃO 
Depois disso, Prthu Mahãrája tomou seu banho, como se faz 
costumeiramente após a realização de um yajfia, e recebeu as devi- 
das bênçãos dos semideuses, que estavam muito satisfeitos com suas 
atividades gloriosas. 


SIGNIFICADO 

Yajfia significa o Senhor Visnu, pois todo yajfia destina-se a satis- 
fazer a Suprema Personalidade de Deus, o Senhor Visnu. Como os 
semideuses ficam automaticamente muito satisfeitos, com a reali- 
zação de sacrifícios, eles outorgam bênçãos aos executores de yajñas. 
Se regamos a raiz de uma árvore, os galhos, o tronco, os brotos, as 
flores e as folhas ficam todos satisfeitos, Do mesmo modo, ao ali- 
mentarmos o estómago, todas-as partes do corpo são rejuvenes- 
cidas. Da mesma maneira, quem satisfaz o Senhor Visnu mediante 
a realização de yajfia satisfaz todos os semideuses automaticamente. 
Em troca, os semideuses oferecem suas bênçãos a um devoto assim. 
O devoto puro, portanto, não pede bênçãos diretamente aos semi- 
deuses. Seu único interesse é de servir à Suprema Personalidade de 
Deus. Assim, ele jamais precisa dessas coisas. fornecidas pelos 
semideuses. 
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viprãh satvàasisas tustàh 
sraddhayã labdha-daksinah 

asiso yuyujuh kgattar 
adisrajaya sat-kriáh 


vipráh—todos os brahmanas; satya— verdadeiras; asisah—cujas 
bênçãos; tustah—estando muito satisfeitos; éraddhayd-—com grande 
respeito; labdha-daksinah—que obtiveram recompensas; asisah-— 
bênçãos; vuyujuh-—ofereceram; kgartah—ó Vidura; adi-rajaya—ao 
rei original; sat-kytâh--sendo honrado: 


TRADUÇÃO 
Com grande respeito, Prthu, o'rei original, ofereceu todas as es- 
pécies de recompensas aos bráhmanas presentes ao sacrifício. Uma 
vez que todos esses brühmanas ficaram muito satisfeitos, eles deram 
suas bênçãos sinceras ao rei. 
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tvayühütà mahà-bàho 
sarva eva samágatih 

püjità dàna-mànàbhyàm 
pitr-devargi-mánavàh 


tvayã-—por tiyahitâh-—foram convidados; mahã-bãho-=6 grande 
pessoa de bragos fortes; sarve— todos; eva—decerto; samágatàh— 
reunidos; pijitâh--foram honrados; dâna-pela caridade; mãnã- 
bhyám—e pelo respeito; pirr—os habitantes de Pitrloka; deva— 
semideuses; rsi—grandes sábios; mãnavãh—bem como homens 
comuns, 


TRADUÇÃO 
Todos os grandes sábios e brihmanas disseram: Ó poderoso rei, a 
teu convite, todas as classes de entidades vivas participaram desta 
reunião. Elas vieram de Pitrloka e dos planetas celestiais, e grandes 


Verso 42] Os cem sacrifícios de cavalo do rei Prthu 853 


sábios, bem como homens comuns, participaram deste encontro. 
Agora todos eles estão muito satisfeitos com o tratamento e com a 
caridade que lhes deste. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do 
Quarto Canto, Décimo-nono Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, 
intitulado “Os cem sacrifícios de cavalo do rei Prthu. 
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